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. ये समोनाः सेमनसो जीवा जीवेषु मामका। ॥ 


: है महुध्यों ! तुम सब का जल्स्थान समान हो और तुम सब 
अस्त की परस्पर समान बांट चू'ट फर लो | मैं तुम फो एक ही 
कोहुम्बिक वन्धन में वाँधता हूँ, इस लिये जेसे रथचक्र के सब 
ओर से ऐक दी याभि में लगे हुए आरे काम करते हैं वेसे ही तुम 
सब मिल कर समान्त दविंत कर्म को करो | जो जोब मत वाणी से 
इस प्रकार की समानता के पक्तपाती हैं, उन्‍्दीं फे लिये मैंने इस 
लोक में सौ वर्ष तक समस्त ऐश्वयों को दिया है। 


ओरेम्‌ 


एडकर एजन्काहुर 


समांनी धंपा सहदोन्नर्भागं!-समाने योवते सहवो युनज्मि ५ 
सम्यब्चो3ग्नि सपयंतारा नामिमिवामितः ॥ 


तेषां श्रीमयि कल्पतामरिंपललोके शर्त समा ॥ 


अनीनालनकेूनकिम-++न 
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ऋकश करों में 
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हे ईश ! भारत के तरुण मन में सदा यह चाह द्वो। 
सत, साम्य, प्रेम प्रसार परहित में अमर उत्साह हो ॥ 
विश्वहित ऋषि-सुत विहँस कर आज निज बलिदान दें । 
। पर-पीड़ितों के त्राशहित अपनी न कुछ परवाह हो ॥ 
कर्तेव्य-पथ पर बढ़ अभय उत्सग कर दें प्राण निज | 
उनके हृदय में अक्षय साहस शक्ति त्थाग अथाह हो॥ 
वे रहें सेवा निरत विचलित न हो प्रतिरोध से। 
शीश की हो मांग चाहे कठिन कारामार हो । 
दूर हो सव दासता, वेपस्थ, सीमित मेद-भाव । 
हे देव | इनके दलनहित उर में अमर उच्छाह हो ॥ 
विश्व हों फिर हे विधाता ! पूव्ेसा परिवार एक । 
हो परस्पर प्रीति सब में दम्भ लोभ न डाह हो ॥ 
शुष्ण-असुर अमिकों के शोषक हों न शासक अब यहाँ | 
दुलित अवला, ज्ुधित-नर कंकाल की न कराह हो॥ 
हो सभी अमकार बन्धन-मुक्त क्रान्ति कृपाण ले । 
आपन्न चहुँ स्वातन्त्रय, समता, यम-नियम की छाँह हो ॥ 
हैं ऐश ! उर-अर॒मान बस हो साम्यवादी फिर जगत। 
स्वाधे, संग्रह, स्तेय, असुर, अन्याय का अब दाह हो | 
बल हो प्रभु तव, सत्य साधन ओ अहिंसा-अस्त्र हो। 
पर दुगु णों के नाशहित शुत्ति प्रेससय समर राह हो ॥ 


च्ट्प्बर न 
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स्वामी सदानन्द जी ने एक पुस्तक लिखते हुए मुझे 
भी कुछ शब्द लिखने को कहा, उस पुस्तक का नाम है वेद और 
साम्यवादः मैंने उसका कुछ भाग सुना है। इस समय जगत में 
साम्यवाद की व्रिशेष चर्चा है। में इस दिषय से अनभिज्ञ सा हैं, 
क्योंकि जहाँ यह विषय वर्तेमान रूपमें नूतन है वहाँ इस पर पुस्तके 
भी अधिक नहीं हैं,जो हैं वह भी इधर उधर की बातें अधिक वताती 
हैं। इस विषय में जो मेरे विचार हैं उनको यदि सत्र रूप में 
लिखना हो तो में यह लिखूँगा कि प्रत्येक व्यक्ति को काम मित्रना 
चाहिये ओर उसे भोजन छादुनादि से निश्चितत्ता हो। इस समप 
भारतवर्ष में यही नहीं है इसलिये अशान्ति होना स्वाभाविक है । 

छुछ मनुष्य तो वह हैं जो काम करना नहीं चाहते ओर साथ 
ही वह न्यसनी भी हैं, यदि व्यसनी नहीं हैं तो आलस्य का रूप त्तो 
है ही । उनके लिये अधिक सोचने क। वात नहीं है, परन्तु जो 
काम करना चाहते हैं,यदि <नको कास न मिले उसका उपाय राजा 
ओर समाज को अवश्य करना होगा । काम करने वालों को इस 
समय जो कठिनाई है वह निम्न घटना से स्पष्ट हो जायगी | ; 

जिस समय में लाहोर गुरुदत्त भवन में था तब दयानन्द उपदेशक 

विद्यालय का महानस (भोजनालय) वन रहा था । उस श्मय एक 
आदमी लाला सोहनलाल जी ठेकेदार के पास आया और प्रार्थना 
की कि मुझे मज़दूरों में लगा लें, मुझे आपके पास अमुक्त सत्नन 
ने भेजा है । उसमे कहा मेरे पास मज़दूर पूरे हैं इसलिये में लगा 
नहीं सकता । मैंने यह सुन कर उससे पूछा आप कहों के रहने 
चाले हैं उसने कहा “मैं पटियाला राज्य का रहने चाला हूं, लाहौर 
में मज़दूरी के लिये आया था। दो चार दिन काम मिला अब कई 
दिनों से खाली हूँ, कोई काम द्वी नहीं मिलता है । 


ख 


अब पाठक विचार करें जब सज़दूरी न मिल ती हो तो ओर 
कास की क्‍या कथा। दूसरे देशों में सज़दूर को कास न मिलने 
पर सरकार कुद्ध राशि देती है, यहाँ चंद भी यहीं है। इसलिये 
भारत में यह होना चाहिये कि प्रत्येक व्यक्ति को काम दिया ज्ञाय 
ओर उसे भसोजनादि अवश्य मिले | 


वेद में दा आय॑ साहित्य में इसकी व्यवए्या वर्णा श्रम धर्म से 
की राई है । विद्याधष्ययल का समय त्रह्मचर्य फिर ग्रहस्थ पुनः वानप्रस्थ 
ओर संन्यास आश्रम सें हैं | इनमें अल्त के दो जनता के कार्य 
करने दाले हैं | परन्तु इस समय यह व्यचस्या बिगड़ी हुई है। 
प्राह्मण क्षत्रिय, वैश्य ओर शुद्र गृहस्थ के अवांवर मेद हैं इनमें यद् 
ध्यान करने की वात है कोई बड़ा नहीं है (यदि कल्पना करनी 
ही दो कि कौन बड़ा है, तो शूद्र को बढ़ा सादना दोगा क्‍योंकि 
उसमें शारीरिक बल है। छुद्धि अधिक न होने से चह शारीरिफ 
काम फरता है । ्राह्मण में बुद्धि भी है और शरीर भी है चह 
शारीरिक परिश्रम के लिये चयत नहीं दोता । इसलिये यह छोटा 
है (क्योंकि साधन न होने से उपायोग में न ल्ञाना और साधन 
युक्त द्ोकर ज्यपोग में लावा दोनों में अन्तिम से छोटा द्योना 
चाहिये । 

ओ स्वासी सदानल्द जी ने सारत में पंज्ावादि कई प्रातों में 
काम फिया है । वे ब्रह्मा में, स्याम में, मलाया में समय लगा चुके 
हैं । हिल्दी उचकी मातृ-भाषा है। चद गद्य-पय, हिन्दी फे लेखक 
हैं ; इसलिये मैं द्विन्‍्दी प्रेमियों से सानुरोध प्राथेना करता हूँ कि वह 
उनकी कृति को अवश्य पढ़ें और उनके विचारों को देखें । इससे 
. पाठकों को विशेष सलाम दोने की संभावना है | 


अमृतसर स्व॒तन्त्रानन्द 
श्य-४-३८. उपप्रधान- सार्वदेशिक आये प्रतिनिधिससा, दैहली 


अपनी बात 

मैं वेद का विद्वान नहीं और न साम्यवाद का मर्सज्ञ ही। में 
तो देश-विदेश. में रहने वाले नंगे-भूखे भारतीयों के बीच में घूमने” 
वाला एक साधारण प रिव्राजक हूँ । स्नयासी होने के नाते सभी 
श्रेणियों के व्यक्ति मेरे सम्पक में आते रहते हैं | इससे जहां मुझे 
पू'जीवाद, साम्राज्यवाद ओर सास्म्रदायवाद का लूट, पड्यल्त्र और 
पापाचार देखने को मिलता है, वहाँ चुशुक्षित अमकारों का हृदय 
विदारक चत्कार भी सुनाई देता है । जिसके फलस्वरूप मेरी 
लेखनीं चंच ल हो उठी | ज़्ब पिछले दिनों आर्यसमाज पेशावर 
सदर के जलसे से लौटा तो छुछ मित्रों के अनुरोध करने पर अपने 
विचारों को प्रकाशनाथ, पुस्तक का रूप दिया। 


इसका अभिप्रयय साग्ययाद को साम्प्रदायिक वनाना नहीं 
वल्कि साम्प्रदायिकों की छूट नीति का भण्डा फोड़ करना है। 
साथ द्वी दर्तेमानं साम्यवादियों को भी वत्तलाना है कि साम्यवाद 
का सूल आधार नैतिकता है और अध्यात्मिकता के अभाव में 
इसका स्थायित्व असम्भव है। साम्यवांद “का स्थायी स्थापना के 
लि ये भोत्तिक- आराधना ही पर्य्याप नहीं प्रस्युत भौतिकता और 
अध्यात्मिकता का सामझ्स्य होना अनिवाये है | पर में देखता हूँ 
कि आज साम्यवादी और अध्यात्मवादी दोनों ही दो दिशा में 
परस्पर घृणा करते हुए ऐकांकी सरपट भाग रहे हैं। यह अन्‍न्धा- 
चुकरण एक ऐतिहासिक भूल है, जिले साम्यवादी भी दोहरा रहे 
हैं। मेरी राय में भारतीय साम्यवाद का स्वरूप इस ढ्कल से चनना 
चाहिये कि जिसमें इन दोनों का समन्वय हो । पाश्चात्य साम्यवाद 
की इस अपूर्णुता को भारतीय साम्यवाद ही पूरा कर सकता है। 
आज से कुछ दिन पूर्व आयंसमाज से हुछ आशा थी, परन्तु आज 
तो इसके अधिकतर प्रचारक और अधिकारी समानता अथात्तू 
सास्यवाद के कट्टर विरोधी, हैं। हु 

साम्यवाद से मेरा मतलब समाजवाद है- सामान्नवाद या 
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डक रुपता नहीं । परन्तु सैद्धान्तिक्न दृष्टिकोण से एकरहूपता भी 
अतसंम्भव नहीं , वेदिक पिद्वान्वानुठार यही तो ज़ीवात्मा का 
अंतिम आदश है। संसार में वेषम्य उत्पन्न होने का ऋरण परि- 
ट्थियों का प्रभाव है । ज्यों २ परिस्थितियों को हम बदलते जायेंगे, 
त्यों २ विश्व से वेषम्य मिटता जायगा। यद्द ठीक है कि वर्तेमान 
दृष्टिकोण से हम सारी स्थितियों" को पलटने में अपने को असमर्थ 
पाते हैं । पएनन्‍तु में पूद्रता हूँ कि जब एक द्वालात बदल सकता दै तो 
दूसरा क्‍यों नहीं ? यथा -शिक्षा, चिकित्सा और न्‍्याय आदि 
सम्बन्धी वेषम्य स्थिति बदल कर साम्य-स्थिति सब को प्रदान कर 
सकते हैं तो अन्य क्‍यों नहीं ? इस प्रकार एक इृष्टि से साम्यवाद 
का अर्थ समानवाद किया ज्ञाय तो भी उसको सम्पावना सत्य हो 
सकती है, पर वैषम्य के लिए तो कोई स्थान,ही नहीं । फिर भी मैं 
कद्द देना चाहता हूँ साम्यवाद से मतल्नत्र सप्राजवाद ही है--- 
एकरूपता नहीं । यह तो उसका आगामी आदश है। 
शीघ्रता और संक्षेप फे कारण यदि फोई विषय अप्पष्ट रह 
गया दो तो विद्वानों से अबुरोध है कि वे सूचित करने का कष्ट 
डउठायेंगे। मेरे विचार कहां तक ठीक है इंसघा निर्णाय पाठकों पर 
ही छोड़, प्रेस और प्रकाशन सम्बन्धी अनमिज्ञता के कारण इस 
संस्करण को उतना सुन्दर और सस्वा नहीं वना सका --जैसा कि 
मैं चाहता था--इसलिये पाठकों से क्षमाप्रार्थी हूँ। 
अन्न में मैं पूज्यपाद्‌ ओ स्वामी स्वतस्त्रतानन्‍्द्‌ जी का बढ़ा 
हो अभारी हूँ जिन्होंने मेरे अनुरोव को स्वीकार कर इस पुस्तक 
की भूमिका लिखने को कृपा को | साथही साननीय डा० रमाशझुर 
जी मिश्र, साहित्यरत्न तथा ओ भूपालसिद जो शात्यी का भी बड़ा 
ही ऋणी हैँ, मिनन्‍्दोंने सुके इस तिषय में पर्याप्त सहायता भ्रद्ान 
किया । पुनः चुटियों के लिये क्षमाम्रार्थी हू' । 


-- लेखक 
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बेद और सास्यवाद 


साम्यवाद क्‍यों ? 
“प्रथम सम्पत्ति का विस विभांग अर्थात्‌ 'ऐक मतुष्य संमाज 
का दूसरे मनुष्य समाज द्वारा लूटा. जाना | द्वितीय 
सैनिक वर्ग के लोगों का होना; ,जिनकी शिक्षा और 
- नियुक्ति, मनुष्यों का वध करने के लिये होती है। 
- तृतीय ग्र्त ओर धोखे में डालने वाली 
साम्प्रदाग्रिक-शिक्षा - का होना, जो इस 
समय हमारे नवयुवकों को दी-जाती है ।” 
यह "व पूजीव्ाद ओर :साम्राज्यवाद 
का पाप है जो साम्यवाद्‌., के 
आवाहन्‌ का श्रधांन कारण है। , 


- “-भहात्सा टाहुस्टाय 7: 


प्रथम अध्याय - 

१. ऋान्ति 

२. क्रान्ति का मूलकारण 

३. क्रान्ति के विरोधी 

७. क्रान्विकारी रे 

५. क्रान्ति का ऐतिहासिक-विवेचन 
&. बर्तेमान क्रान्ति क्यों ९ 

' ७, साम्यवादी रूस 
८. ऋआन्ति का साधन 


'प्नाम्यवादी क्रान्ति का आगमन क्‍यों ? 


उत्लूकयातु' शुद्चुलूकयातु' जहि श्वयातुमुत कोकयातुम्‌ | 
सुपर्यायातुमुत ग्रध्रयातु' हृषदव अम्रृण रक्त इन्द्र ॥ 
ऋग्वेद ७१०४।२२ 

सलुष्य समाज में गरुड़ के समान चाल चलन अर्थात्‌ गर्व 
अहंकार और घमरड आदि का उद्भव, गीध के समान लोभ 
और पररुपर लूट खसोट कर दूसरे फे रक्तमांस से स्वयं पुष्ट होने 
की इच्छा, पक्षियों की तरह पशु-ताड़ना की तृप्तिहित अत्यल्त 
उन्मत्तता, कुत्ते के समान रहने सहन अर्थात्‌ आपस में लड़ना- 
भगड़ना, टुकड़े के लोभ में अपने हो भाइयों फा सर्वनाश और 
पदाये के आगे पूँछ डुलाना, उल्लू के समान अन्धकारप्रिय अर्थात्‌ 
सूखेता का प्रसार तथा भेड़ियों को तरह क्रूरता का उत्पन्न होना 
ही साम्यवादी क्रान्ति के आगमन का प्रधान कारण है। जिसका 
उद्देश्य संसार से धुणा, अहँकार, लोभ, व्यभिचार, संघर्ष 
और ईरप्विप तथा अज्ञानता और करता को रृढ़त्ता पूवंक दलन 
करना है। अर्थात्‌ काम, क्रोध लोभ, सोह, मद और मत्सर इन 
छः मनोविकारों को दूर एवं नष्ट कर सर्वेव्यापी सुख शान्ति की 
स्थापना करना । 


कान्ति- का सीधा-साधा अर्थ उथल-पुथल है। वैज्ञानिक-जगत्‌ 
में इसे संक्रमण कदते हैं और दाशेनिक-दुनिया में परिवर्तन ! यही 
राजनेतिक और सामाजिक-स्षेत्रों में विज्व व क्रान्ति के नाम से सुपरि- 
चित है | परन्दु सव के मूल में एक ही मःव-तत््व विद्यमान है अर्थात्‌ 
उल5-पलट, रद्दो-चदल | 

यह नैसर्गिक-नियमानुकूल सृष्टि के कण कण में सबंद। विविध रूप 
धारण कर विद्यमान रहती है | किन्तु प्रत्येक प्राणी से सीधा सम्बन्ध न 
होने के कारण तथा सच को श्रदरश-शक्ति से सूचम एवं परे होने के कारण 
सब को सद्या प्रमावित नहीं ऋर पाती | इसी से नित्यप्रति इस संसार; से 
हो। वाज्ञ परिवर्तन और क्रान्तियों का हमें बहुधा मात मी नहीं दो 
पाता | वहुत चार तो हम देख छुनकर भी नहीं समझ पाते और अनेक 
हमारे दिनचर्य्या के स्वभाविक अज्ढ से वन गये हैं। जिनसे उनका हमारे 
ऊपर कोई असर नहीं दोता । जन्म-मरण, दिन-रात, वाल्य, किशोर, 
यौवन आदि अवस्थाएँ इसका ज्वलन्त प्रमाण हैं | 


विश्व परिवतेन एवं क्रान्ति चक पर लट्दू की तरह नाच रहा है-- 
काल-चक्र के इस हेर-फेर से दी सृष्टि का संचालन और नचव-निर्माण 
होता है | जिसका प्रभाव एवं कार्य सर्वत्र पिए्ड और ब्रह्मांड में समान 
रूप से व्यापक है| हाँ, देश, काल, अवस्था और पात्र भेद. से क्रान्ति 
के स्वरूप में परिवर्तन अचश्य द्ोता रहता है, पर, मूलतत्व स्प्रिद और 
कार्ये में कोई फेर नहीं। पे 
क्रान्ति का भूल कारणः--एक वाक्य में प्रकृतिक नियम के प्रति- 

- कूल जीवन ओर व्यवस्था -के प्रति असंतोप की उत्पत्ति द्वी है, वह व्यक्ति- 
गत दो या सामाजिक, धार्मिक हो या राजनैतिक | विश्व में जब कमी भीं 
प्राणी-जगत ज्ञात अथवा अज्ञात कारणवश परिस्थितियों के प्रमाव से 
बासना एवं लोलुपता के वशीभूत हो ईश्वरीय आज्ञा एवं नैसर्गिक नियमों 
के विपरीत अपनी स्वाथ -साधना में लीन द्वो जाता है, उसी समय॑ असंतोष 


छ वेद और सास्यवाद 
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का उद्भव होता है। वह क्रमशः ऋत्रिमता को वृद्धि के साथ बढ़ते बढ़ते 
विकृृति की चरम सीमा पर पहुँच कर विद्रोह का रूप ,धारण कर लेता 
है ।'फिर चार त्तरफ़, क्षयमात्र में ही कानिति की मपक्कभर अग्नि धू घू 
कर'घधकने लगती है| यह अवस्था केवल चेतन जगत में ही नहीं जड़ 
जगत में भी उपस्थित द्वोती रहती है । दम उसका अनुमव न कर सके--- 
यह दूसरी बात है । 


'मानव शरीर को द्वी ले लीजिये | एक वार आपने प्राकृतिक नियमों 
का उल्लंघन किया, संयम का वाँव टूटा, वासनाएँ ओर लालसाएँ पर 
कैलाकर उड़ी, असंतोष की आग मड़की और आप कामकर्दम में कीट की 
भाँति विलबिलाने लगे | शरीर साम्राज्य में उथचल-पथल मच गई, आप 
दोषी” ठदराये गये ! प्रकृति ने आपको रोगी चनाकर दगिडत किया। 
भुक्तनोगी भत्‌ हरि ने इसी वात को “मोगे रोगमयम्‌? कह कर दोहरा 
दिया दै। * 

शरीर में क्रान्ति मची है| प्रकृति अस्वाभाविक तत्वों को छाँट छाँट 
कर-वादहर करने लगी ] चिकित्सक ओपधि ओर चीड़-फाड़ द्वारा दपित 
तत्वों को दर करने लगा। इस क्रांति के पश्चात्‌ कद्दीं आप भले चंगे 
हुए । लोगों ने नवजीवन प्राति पर वधाइयाँ दीं। पर यह नया जीवन 
है या. पुराना ९ 

यही दशा हमारे धार्मिक, सामाजिक, राजनैतिक एवं आर्थिक चेत्रों 
की भी है। जब हम मानवी-दुर्वलतावश प्रत्यक्ष वा अप्रत्यक्त रूप से 
नैसर्गिक नियमों की अवहेलना कर क्ृत्रिमता के मोह-पाश में फंस जाते 
हैं, तव हमारे व्यक्तिगत एवं समष्टिगत जीवन के विभिन्न भागों में क्षोम 
का उत्पन्न होना अनिवाये हो जाता है। जिसका अपरिदहाय परिणाम 
क्रान्ति और विद्रोह है | यद्द प्रकृत्ति का अटल नियम है| सदा से होता 
आरदा है और सदा होता रहेगा | प्रकृति की प्रतिकूलता द्वी क्रान्ति की 
जननी है। 


समान और राष्ट्र का शज्तु र्‌ 


क्रान्ति के विरोधी--दासता. की दुबलताएँ, वासना की ज्वालंए 
मानव-समाज में स्वार्थ को - भावनाओं का सूत्रपात करती है। 
स्वार्थ की लद्धर ने हृदय को अमिभूत - किया ओर मनुष्य 
के अन्दर अहंमन्प्रता के भाव का उदय हुआ। “ में हूँ, की कुत्सित 
भावना ने अपनी इच्छापूर्ति-के लिये दूसरों का दक्क इड़प करना शुरू 
किया | अपने क्षाणक सुख के लिये दूसरों का जीवन बरवाद करने में 
अपने को चतुर समझने लगा। मदान्धता के वशीभूृत हो आत्मिक 
युकार को भूल गया । बस | यही व्यक्तिवाद का विकृृत रूप है। इस 
वेबक्तिक दचि से बहू कर समाज ओरे राष्ट्रका कोई दूसरा शत्रु नहीं। 
मनुष्य इस अहमन्यता का चश्मा चढ़ा कर देश; जाति ओर ससार को 
मूल जाता है, साथ ही अपनी वास्तविक स्थिति को मी । इस भुलमुलइयाँ 
में उसे यदि कोई चीज स्मरण रहती है तो केवल--“मैं हुँ? | कुछ 
नज़र आत्ता है, तो समाज ओर राष्ट्र से कारे-कोसों दूर अपनी 
स्वतन्त्र सत्ता ! 

वह सममता है हमारी आज की अवध्था द्वी वास्तविक अवस्था है। 
वासना भर स्वाथ परता अपनी विक्ृत और अ्रम्राकृतिक अवस्था का 
वोध द्वी नहीं द्ोने देती । न उस्त क्रान्ति शोर नवनिर्माण का असली 
रहस्य द्वी समझ आता दे | साथ ही क्रान्ति स जिन लोगों के स्वाथ' को 
घक्का लगता है वे मी उनके साथ मिलकर उस व्यक्तिवादी शक्ति को 
सब प्रकार न सुदृढ़ बनाते हैं। 

सच तो यह है कि क्रान्ति का विरोध प्रायः रूढ़ी भ्स्त-अन्वपरम्परा- 
नुगामी और स्वाय भिय लोगों द्वारा ही सदा से होता रद्दा है। सुकरात 
मे भी इसका बहुत द्वो स्पट उल्लेख किया द्ैः-- “प्राचीन परम्पराओों तथा 
कुत्सित रूढ़ियों में फंसा हुआ समाज निरतर पतन तथा अवनत्ति की 
शोर जाता है| ऐसे समाज के घनीमानी जन उन रूढ़ियों के पालन में 
वड्ठी कदरता, तत्परता तथा थ्रद्धा दिखाते हैं | उन्हें नवीन उन्नतिशीज्न 
विचारों से वड़ी घुणा होती है | चाहे जो दो वे नये विचारों का विरोध 
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तथा उनके मानने वालों का निदयतापूर्ण दमन करते हैं । ऐसे अन्ध- 
परम्परानुगामी लोगों का मूखें-समाज अपने मदह्ान्‌ पुरुषों तथा आदर्शों 
को नहीं पहचानता; क्योंकि उनक' आंखों पर धर्मान्धता की पड़ी वैंधी 
रहती है ।”?? 

क्रान्तिकारी: - तो वस्तुतः असली माने में प्रकृति ही है। उसी की 
प्रेरणा से संसार में सर्वत्र काँतियाँ होती रहती हैं । जिन लोगों को दम 
क्रांतिकारी कहते है वे वाघ््तव में श्रकृति-नटी द्वारा प्रेरित सद्ददय व्यक्ति 
मात्र हैं |! अपने हृदय की श्रमलता और भावों की शुद्धता के कारण वे 
प्रेरणा से शीघ्र प्रभावित हो जाते हैं। जनसाधारण अपनी क्ृत्रिमता, 
मलीनता, मोह ओर कायरता के फलस्वरूप उस रूप का दर्शन इतना 
शीत्र नहीं कर पाता । कोई मनुष्य जिसे सर्वसाधारण क्रांत्तिकारी कहते हैं 
वह क्रांति के प्रवाह में तदरूप ही हुआ रद्दता है | उसे करने कराने . का 
होश द्वी कव रहता है । 

प्रारम्भ में क्रांति का उद्धव उसी जीवन में होता है जहाँ श्रद्धा और 
तक की साम्यावस्था हो । श्रद्धा क्रे वशीभूत जो न तो अधा वन गया हो 
ओर न तके के प्रभाव में पड़कर उच्छुद्डल अर्थात्‌ उसके जीवन में इन 
दोनों ही का पलटा बराघर हो संसार के सनी क्रॉतिकारियों के जीवन 
से यह स्पष्ट इृष्टिगो चर होता है । 

कुछ कठमुल्लों का ख्याल हैं कि क्रॉति का मूल कारण असतोष है 
ओर यद्द उत समय तक उत्पन्न नहीं होता जब तक स्थिति का ज्ञान न हो 
जाय । इसलिये शांति, संतोष, कमंफल, माग्यवाद और पुनंजन्म आदि 
का विकृतरूप दिखाकर जनसमाज को इस अवस्था से अलग... 
दूर रखने का यक्ष करना चाहिये। यही क्राँति से बचने का सरल 
साधन हें, इस स्थिति की आईना बनने वाली ऐतिद्दासिक पुस्तकों को जब्त 
करना और परिवत्तन के प्रचारकों को शांति और सुव्यवस्था के नाम पर 
फांसी के फंदे में कुला देचना- इस लहर को रोकने के लिये काफ़ी है। 
किन्तु सदोन्‍्मत्त खत्ताधारी यह सोचने का यक्ष नहीं करते कि आत्मिक 


क्रान्ति का उद्देश्य शान्ति है छ 


असंतोष की आग को शरीर पर पानी डालकर ठण्डा नहीं किप्रा जा 
सकता ! भावना-सिंधु की लददरों को दमन के दुधारे से छिन्न-मिन्न करने 
का स्वप्न केवेल मानसिक व्यभिचार है क्राति तो मानव-हुदंव की एक 
भावना है,अक्षय शक्ति है। तोप-बंदूछ आदि इसके कुछ थाह्य उपकरण 
मात्रहं । इसका आविर्भाव तो ज्ञान-यज्ञ द्वारा होता है | यही कारण है कि 
आज त्तक बड़े २ सत्ताधारी अपनी समस्त शक्ति लगाकर मी इसका दमन 
नहीं कर सेके ! यह तो दवाने सं और भड़कती है ? इसीसे संसार में न 
तो आज तक क्राँति का सवथा विनाश हुआ ओर न क्रातिकारियों का । 
ऐ।तहासिक-विवेचन--द्वारा पूर्ववर्शित विषयों का और भी 
अधिक स्पष्टीकरण द्वोजाता है | सहर्खों वपूब जब ईश्वर और धमें के 
नाम पर “वदिकहिंसा हिंवा न भवति? कह कर भाँति भाँति के दिल 
दइला देने वाले राक्षसी कृत्य और नग्न अनाचार हो रददे थे । उस समय 
एक ज़बद॑स्त क्रान्ति का आविर्भाव हुआ धार्मिक एवं सामाजिक क्षेत्र में 
मीषण रूप से खलबली मची | रूदिनस्त स्वायथंप्रिय व्यक्तियों ने इसे 
अपने विक्ृृत वर्तमान जीवन और क्षुद्वस्वार्थ के प्रतिकूल समझा और उसे 
घसं-विराधी एवं जन-द्वित-प्रतिकूल घोषित कर जोरदार प्रतिवाद किया 
था उस क्रान्ति के नायक भगवान बुद्ध को चास्तिक कह कर उस प्रगति 
को अवरुद्ध करने की शत्‌ शत्‌ चेशएँ की, किन्तु इससे क्रान्ति की प्रगति 
में लशसात्र भी शिथिल्तता न आई ! इसका कारण एक मात्र यहाँ है कि 
के जब तक कृत्रिमता का परिशोधन नहीं द्ोता, उस समय तक क्रान्ति 
का परिशमन सर्वेया असमव है | मगवान बुद्ध ज्यों २ अर्िसा-सदाचार 
ओर अस्वेय आदि विविध प्राकृतिक नियमों की प्रध्थापना करते गये, 
स्‍्यों २ चढ्ठां स्वयं ही क्रान्ति के स्थान में शान्ति स्थापित दोती गई । कुछ 
दी दिन वाद जब छुद्ध के शिष्यों में भी गड़वड़ी आई, फिर वहां भी 
५छले इतिहास की पुनरावृत्ति. एक नवीन ढंग से हुई |. इस प्रकार मानव 
जगत के, इतिद्वास में निरन्तर एक के-बादं दूसरी * क्रान्तियां: होती रहीं | 
ईसा, मुहम्मद, -सुकरात, लूथर, राम्मतुज, कबीर और नानक,झादि उनके 
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नायक एवं जन्नायक ये | इनमें परत्पर भेद, दृष्टिगोचर होने का प्रधान 
कारण देश, काल और परिस्थिति तथा तदनुसार साधनों का प्रयोग ही 
है; अन्यथा-सचके मूल में एक डी भाव और उद्देश्य काम करता था। 
अर्थात्‌ पीड़ित मनुष्य -समाज को अज्ञानता, दासता, विपध्तता और आयुरी 
प्रवृत्ति एवं अप्राकृतिक जीवन से छुडाकर यथासाध्य समयानुसार 
समता, स्वतन्त्रता, विज्ञान तथा नेसर्शिक, जीवन से ओत-प्रोत परिणत 
करना | यद्द तो दमारी मू्खता है कि हस सदा साध्याकोी भूल कर समय 
ओर द्वालत के मुताबिक बताएं गए उन विविध साधनों के पीछे भठक 
रहे है। अन्धानुकरण द्वारा साम्प्रदायिक दुकानें खोलना, फिरकामरस्ती, 
करना हमारी बुद्धि के दिवालियेपन का द्वी तो पक्का सुबृत्त हे ! , 

इस प्रकार की अ्रवस्था न वेवल धार्मिक एवं सामाजिक-जगत की ही 
रही, अपितु राजनैनिक एवं आर्थिक क्षेत्रों की भी हुई है | इसी से सवंदा 
उधर भी एक के बाद दूसरी क्रान्तियां लगातार होती रहीं। रूस, फ्रांस, 
* शोेम और प्राच्य की विविध राज्य-क्रान्तियां इसके जीते जागते उदाहरण 
हैं । जिसका सेंहरा लेलिन, रूसो, माक्स, प्रताप और शिवा एव संतावन 
के आज़ादी के दौवानों के शीश पर बंधा था। जिनका उदृश्य और 
परिणाम सर्वत्र स्पष्ट है| 

समय २ पर होने वाली इन विभिन्न ऐतिहासिक कऋग्तियों में प्रायः 
एक कमी रही । वे अधिकतर एकांकी ही दोती रही | कभी धार्मिक और 
सामाजिक च्षोत्रों में क्रान्ति मची तो कभी राजनेतिक- और आर्थिक 
जगत में । बहुत बार तो केवल उथल -पुथल ही हुई निर्माण की तरफ किसी 
ने पैर ही न उठाया | कुछ शआरागे भी वढ़े तो पूरा नक्शा लेकर नहीं । 
चस्ठुतः इतिहास की पुनरादवृत्ति एवं वार २ मनुष्य समाज के पथ-अ्रष्ट 
होने का यद्द भी एक कारण है । द्वितीय द्वेतु है समय के साथ समम्कौता | 
क्रान्ति में जब नीति और संधिका आश्षय लियां जाता है तब उसका अर्थ 
क्रान्ति को पुनरागमन के लिये निमन्बण द्वी होता है । उसके साथ उचित 
संधि के साने हैं वनावटी और विकृतत स्थिति एवं जीवन का सर्वनाश | 
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पर समयानुसार छुवारात्मक नीतिद्वारा यह नहीं होता । 

उक्त चुटि के कारण द्वी उन्नीसत्रीं सदी में एक स्न्मिखी 
क्रान्ति का आविभाव हुआ, जिसके प्रवततेक मद्र्मि दयानन्द सरस्वती 
द्रुएण | ऐतिहासिक अनुसंधान ने उन्हें विश्वव्यापी सर्वोन्मुखी क्राम्ति का 
मूल आधार बतलाया । उन्होंने ऐतिहासिक भूलोंका भी दिर्दशन किपा, 
जिनके कारण संसार सदा गुमराह और क्रान्तियाँ असफल द्वोती रहीं । 
उनके सतत्त प्रय्ल एवं चलिदान का परिणाम यह हुआ कि हमारे विकृृत 
जीवन के पत्येक भाग में एकसाथ ही भयंकर भूचाल आगया । देश, 
धर्म, जाति और सम्राज में इलचल.मच गई | स्वार्थान्व व्यक्तियों ने 
विरोध ही नहीं क्रिया बल्कि पड़यन्त्रों द्वारा उन्हें शहीद भी बनाया। 
संसार ने 'सत्यार्थप्रकाश” में अपना भूत और वर्त्तमान स्वरूप का दिग्दर्शन 
क्रिया । उसे भविष्य के लिये क्रान्ति के साथ निर्माण का सर्वांग पूर्ण 
व्यवस्था और नेसर्गिक नक्शा मिला, जिसमें लोक और परलोक, 
आध्यात्मिकता और भमौतिकता त्था धर्म, अर्थ, समाज और राजनीति 
सभी एक दूसरे के साथ आधाराधेय पूर्णुतवा सम्बद्ध ये ! वहाँ 
व्यक्ति ओर समष्टि का अलौकिक समन्वय था, जहाँ बुद्धि और विज्ञान 
की उपेज्षा नहीं की गई थी, श्रद्धा और तक दोनों का वराबर स्थान या, 
जिसका आधार था “ वेद”; (ज्ञान) भोर उद्देश्य था समस्त संसार की 
सवर्भिसुखी सुक्ति | 

साम्यवाद क्यों:--वर्तमान युग में समता का भावकयों उत्पन्न हुआ 
श्र बर्तमान विश्व-क्रान्ति का मूल कारण क्या है ? यह पूर्व के प्रकरण 
से स्वयं ही प्रकट द्ोजाता है । जब हमने परमात्मा और प्रकृति के 
आदेशों को ठुकरा कर अपने जीवन को वासना और स्वार्थभय बनाया 
तभी हम में अरान्ति और असन्तोप की आग घघकी | प्रमाण स्वरूप--- 
जब दसने *'मा शथा कध्य स्विद्धनम?” अर्थात्‌ “किसी का धन लेने की 
इच्छा मत कर?--इस पवित्र ईश्वरीय आज्ञा को चबलाय ताक रख, परस्पर 
एक दूसरे का शोपण एवं विविध छल, प्रपंच और नये २ तोर--तरीकों 
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द्वास लूट-खसोट प्रारंभ किया, तव से आर्थिक विपमता का उद्धव हुआ 
आर चारों तरफ शमीर-गरीन का यंग भेद दिखलाई देने लगा, साथ दी 
अपरिग्रद्द की उपे्ञा कर शौपक वर्ग स्थार्थी पुजीपति के रूप में परिवर्तित 
हुए । फिर श्रौद्योगिक कांतति के फन्न स्वरूप बड़ी २ मशीनों से और भी 
शोपण शुरू हुआ । एक धनके उन्माद में दूसरा श्रमात्रवश नाना प्रकार 
का दुराचार करने लगा | डाला, दृत्या श्लौर ठ्यभिवार बढ़ा | अपनी 
एकत्रित पूँजी की रक्षा भौर चोरी को न्याय सगत सिद्ध करने के लिये 
“प्रपं प्रजापते; प्रजा श्रभूम! आ्र्थान्‌ दम लोग परमेश्वर की प्रजा ई 
ओर सही एक हमारा राजा है,,-को हुकराकर शोषकों ने स्वयं सम्राठ बन 
कर नियलों पर शासन करना शुद्ध किया । धन के प्रभाव से घर्म- 
गुरुओं को अपने द्ाथ की कठपुतली बना मनमानों धार्मिक व्यवस्थाएँ 
लेकर तथा नियम कानून बना खुले बाज्ञार मुनाफे ओर ब्याज के नाम 
पर, टेक्स और तन्ख्याह के नाम पर तथा व्यवसाय ओर वाणिज्य के 
नाम पर भोजे भाले भ्रमकारों की गाढ़ी कमाई को ह३ पने लग । 
अज्येष्ठासो श्रकनिष्ठास एते संभ्रानरों वाबृधुः सौमगाय । 
युवा पिता स्वपा रुद्र एपां सुदु्धावश्निः सुदिना सझदभ्य: ॥ 
इनमें कोई बड़ा और छोटा नहीं | ये सव एक जैसे भाई हैं | सब 
आपस में मिलकर उत्तम ऐश्वये के लिये प्रयल्ष करते हैं | इनका पिता 
परमेश्वर और माता प्रकृति है इत्यादि ईश्वरीय श्राज्ञाकी अ्रवददेलना कर 
ऊँचनीच का भेद भाष पैदा किया । पारस्परिक घृणा, अहईकार और 
कूडनीति के कारण एक दूसरे के शत्रु बने | एक अमृत पुत्र की जगह 
असंख्य बनावटी जातियों के रूप में बैंटे । प्रकृति-प्रदत्त जलवायु भूमि 
श्रादि सावंजनिक सम्पत्ति को व्यक्तिगत बनाया | गुण, कम की उेच्चा 
कर जन्मगतपैतुक अधिकार तथा दौलत का निर्माण किया और किया 
सबपर ईश्वर धर्म एवं न्याय की मोहर लगा स्वछन्दता का नंगा नाँच । 
इस प्रकार इन सब वेंद-विरुद्ध कत्यों का परिणाम यह हुआ कि 


चा रोंतरप्र असंख्य अमभावग्रस्त नरकछग्ल तड़प २ कर असमय महू 


.साम्यवाद हँ। सब रोगों की दवा है 5] 


अ्जीचलज बे 
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फालकवलित होने लगे झोर मुद्ठीमर शुध्ण अुर सत्ताधारी सम्पन्न 
श्रीमान बनकर भोले अम्रत-पुत्नों के रक्त से अपने ऐल्याशी का 
महल रगने लगे। सर्वत्र गुलाम मालिक, निर्धन धनवान, पूंजीपति- 
मजदूर, राजा-प्रजा और किसान-जमीदार की अनेक भेणियाँ बनी । 
मर्थब्यापी दासता एवं वैमम्प का विकास हुआ और उसके चरम सीसा 
उर हुआ अं णी युद्ध का भरी गणेश । 
शोप ण शासन के साथ हो अर परी-संघ्रर भी क्रमशः विकसित द्वीता 
गया । प्रथम व्यक्तिगत फिर दलबन्दी के रूप में | पश्चात राष्ट्रीय रूप 
में जिसका परिणाम विगत मद्दासमर, माज्े राष्ट्रों की गुलामी और उप- 
निवशों का निर्माण हुआ | थ्राज एक तरफ सापाज्यवादी और सरमाया- 
दार सब प्रकार से संगठित द्वो भांति २ के जाल फरेत्रों द्वारा पैसिस्ट का 
रूप धारण कर अपनी सत्ता को अन्ञुण्य बनाए. रखने की सतत चेष्टा कर 
तो दूसरी ओर शोपिन-शासित सर्च द्वारा समुदाय अपनी मुक्ति का 
जी नोट प्रयास कर रहा है | इन दो वर्गों का सगठित संघर्ष द्वी तो वततेमान 
घिश्व क्रान्ति का मूल आधार है। जो वर्ग भेद के साथ ही दफनाया 
जायगा । और वह दफनाने वाली मुल शक्ति होगी “ साम्यवाद? जिस 
का लब्षप है मानव समाज को सब प्रकार की दासता, विपसता और 
अज्ञानता से विमुक्त कर सर्वेन्न समता, स्वतन्त्रता और विज्ञान की प्राण 
प्रतिशा कग्ना। इस साध्य को सिद्धि के लिए द्वीतो महर्षि दया 
नर क्रान्ति का आवाहन कर आजन्म दर २ की खाऊ छानते फिरे | इसी 
तरह बर्तमान साम्यवादी आन्दोलन इमारे अवैदिक जीवन का अपरिदाये 
परिणाम है। जिप्का उद्देश्य प्रवोक्ति सम्पूर्ण दुर्गुणों को दूर कर विशुद्ध 
धदिक समाज की स्थापना करना है | 
साम्यवादी रूस:-- 
इस बात का जीता जागता उदादरण विद्यमान है। वहाँ अल्तेय 
ओर अपरिग्रह का क्रियात्मक रूप से व्यवद्धार हो रद्दा हे; प्रकृति-प्रदच 
ईश्वरीय-ऐश्वर्य पर सब का समानाधिकार है | कोई ऊँच नीच नहीं, 


१३ चेद और सास्यवाद 
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सभी राष्ट्र के शज्ञ हैँ। किसी को संचय करने का इक नहीं सभी को 
समाज को सेवादहिित शक्ति भर कार्य ओर आवश्यकता मर उपकरण 
लेना धर्म हैं | बदां भारत की तग्ह असंख्य जातियाँ नहीं, जन्मगत थौर 
पैतुक अधिकार या सम्पत्ति भी नहीं और नहीं है अन्य राष्ट्रों को लूटकर 
पैरासाइट बनने की किंचित आर्काँक्षा 
इसमें कोई सन्देह नहीं कि चहाँ पोष और पंडों की तरह द्वाथ में 
माला ले कर पूंजीपति और सामप्राज्यवादियों का गुणगान कर श्रम- 
कारों के रक्त चूसने वाले धर्माचार्य नहीं मिलेंगे, पर सब्चे रूप में 
असंख्य धार्मिक और मानव सेवी दिव्य आत्माओशों का दशन अवश्य द्वोगा 
वद्दां भले दी ईश्वर श्रौर धर्म का नाम न॑ सुनाई देगा पर ईश्वरीय आज्ञा 
नुसार असंख्य धार्मिक जीवन बिताते दिखलाई पड़ेंगे | वहाँ रूढ़ि, अन्य- 
विश्वास ओर साम्प्रदायिकता न मिलेगी एवं न मिलेगा वहां शोपक-असुर 
तथा उसके पृष्ठ पोषकों का समूह ! परन्तु कर्त्तव्य परायणों का भुद सर्वत्र 
दिखलाई देगा | 
स्वार्थ का परित्याग कर निष्पक्ष भाव से कइना पड़ेगा कि संसार हें 
यदि वैदिक धर्म कहीं किसी अंश में भी क्रियात््मक रूप में जीवित है तो 
एक मात्र रूस में । भारत के हिस्से तो केवल पुस्तकों का बंडल तथा 
आर्यसमाजियों के, हिस्से वेद पर कोरी लेक्चरबाजी ही मिली हंई है। 
ऋाच्ति का साधन:--- 
सर्वथा देश, काल और परिस्थितियों पर निर्मेर है वह समयानुसार 
हिंधात्मक, अद्विंसास्मक या अन्य रूप धारण करता रहता है। पर मू्त 
साध्य तो सर्वधा एक सा अटल होता है| साध्य की सिद्धि ही विभिन्‍न 
साधनों का लक्ष्य है | चाहे वह स्थूल शरीर द्वारा हो या सूचम मानसिक्क 
शक्ति के ज़्रीयें--मर कर या मार कर | 
इसमें कौन से श्रेष्ठ है यह कदना असंभव नहीं तो कठिन अवृष्ठत 
है | कारण | कोई साधन कितना द्वी अच्छा क्यों न हो वह हमेशा के 


हिल्लास मक क्रान्ति या अद्विसात्मक ? श्इ्‌ 
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लिये समान लाभदायक सिद्ध नहीं हो सकता । किसी ने एक पहलवान से 
पूछा --कुस्तो में सत्र से अच्छा दाव पेच कौन है ? उसने उत्तर दिया 
५ जो समय पर काम आजाय” | ऋान्ति के साधनों के सम्बन्ध में भी 
यही कद्दा जा सकता है। सम्रपानसार साधनों के चुनाव पर ही क्िम्ती 
कान्ति की सफज्ञता निर्भर है | 

मनुष्य समाज में साध्य को भूल कर साथनों के पीछे दौड़ने की 
आदत सी हो गई है | इसो से असंछ्य सम्प्रदायों का जन्म छुआ और 
निरन्तर एक के बाद दूसरी क्रान्तियाँ हो हो कर एक ही ऐतिद्वासिक विषय 
को दुदराती जा रही है। इतिद्वास के अध्ययन से साफ मालूम द्वोता है 
कि मनुष्य जाति ने सामूदिक रूप में इतिहास से कोई लाभ नहीं उठाया, 
विशेष कर साध्य और साधन के सम्बन्ध भें | हाँ, व्यक्तिगत रूप में तो 
बढहुनों ने फायदा उठाया, ईसा, मुहम्मद, बुद्ध, लेनिन ओर दयानन्द 
उसी के फल थे | पर सामूहिक रूप में कोई समुदाय नहीं दीखता | 
लेनिन कट्दा करते थे | 

क्रान्ति का बल काग़ज़ के पु पर ही नहीं रहना चादिए। उसका 
क्रियात्मक रूप संसार के समन्‍्मुख आरा जाना आवश्यक है | उनके विचार 
में गम्भीर से गम्भीर सिद्धान्तों की आलोचना की अपेक्षा एक मामूली 
क्रियात्मक कार्य की ओर ध्यान देना सोवियट ( पंचायत ) की रक्षा के 
लिये अधिक आवश्यक है | 


साम्यवाद ओर सानव-जीवन 


“प्रत्यक्ष ओर उपयोगिता में विश्वास रखने वाला मनुष्य 
किसी भी समस्या के उपस्थित होते ही उसका अन्लुशीलन करना 
चाहता है | क्रान्तिकारी विचारक किसी घटना के केवल प्रत्यक्ष 
ओर वाह्य रूप को लेकर ही सन्‍्तुष्ट नहीं हो जाता, वह कार्ये- 
कारण का सम्बन्ध जोड़कर प्रत्येक समस्या के मुल में पहुँचने का 
यत्र करता है ” ज्ञान को परख हमें जीवन में उसकी उपयोगिता 
की दृष्टि से करनी चाहिए। कियात्मिकता और उपयोगिता 
को कसोटो मानकर चलने से ही हम दर्शन और फ़िलासफ़ी की 
अनगिनत उलमनों को पार कर सकेंगे, माक्से के सिद्धान्तों के 
आधार पर विश्लेषण करने से जोवन तथा ज्ञान के ज्षेत्र में जो कुछ 
तथ्य और सत्य जान पड़े, उसे ही हमें अहुण करना चाहिए। 
केवल संसार को जान लेना ही पर्याप्त नहीं, हमें उसे आवश्यकता- 
नुसार सुधाग्ना भी होगा । 

--/लेनिन और उसका सहयोगी “डिवोरिन” । 


हितीय-अ्रध्याय 

मानव जीवन 

सानव जीवन का उत्थान-पटन 
मानव जीवन की सफलता 
एक ऐतिहासिक भूल-छुधार 
साधन में परिवर्तन 

मानव जीवन का प्रधान लक्ष्य 
ढुःखों का मूत्र कारण 

प्रकृति का प्रपंच 

मुक्ति का वास्तविक रूप 
मोक्ष का साधन 

' स्वतन्त्रता का भार्ग 
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अ्रमित-मानव से ! 


समाना मन्त्र: समितिः समात्ती समान मनः सहचित्तमेषाम्‌। 
सामान सन्‍्त्र समिमन्त्रये व: समानेन वो हविषा जुहोमि || 
सं गच्छध्व॑ सं वद्ध्व॑ सं दो मनांसि जानताम्‌ू | 
देवा भाग यथा पूर्व. सल्लानाना उपासते।॥ 


ऐ लोगो ! तुम्हारा समान विचार हों | समान सभा समिति 
हो । सामान सन हो । मित्ला हुआ चित्त हो । मैं तुम सब 
को सामान मन्त्र का उपदेश करता हूँ और सामान 
आहुति से छुम्हारे यज्ञ को सफल करता हूँ । 
तुम सब परसुपर मिल कर रहो | परस्पर 
संबाद किया करो ॥ तुम्हारे सन्त एक 
दूसरे को समझा करें। यही सेव- 
नीय कत्तेब्य है | पूर्व देवता भा 
पररुपर मिल्नकर इसी का 
अनुशीलन करते रहे हैं । 


१--मानव जीवन--दैवी और आएुरी प्रवृत्तियों के संघष-क्षत्र का 
ही नाम है | इनके जय-पराजय पर ही मानव जीवन का भावी-स्वेरूप 
अवलम्बित है। आउुरी-प्रवृत्तियों को परास्त कर यदि दैवी प्रचृत्तियाँ 
विजयी हो गई तो मनुष्य देवता यदि पराजित हो गई" तो मानव पशु 
के रूप में बदल जाता है| इस अवस्था में यदि मनुष्य का कोई चिन्द्द 
अवशेष रद्धता है तो केचल शरीर मात्र द्वी । 

परन्तु वास्तव में वह न तो देवता है और न पशु ही वह तो मनुष्य 
है, जिसमें देवत््व और पशुस्व के सूच्त्म वीजों का अद्भुत समिश्र प रहता 
है यद्दी कारण है कि उसके जीवन-साहित्य का कर्मे-प्रष्ठ न तो दूध 
की तरद्द सफेर ही है और न कोग्रले की भाँति काला द्वी | यद्द बात 
दूसरी है कि एक के प्रबल-प्रमाव में दूसरे का अत्तित्व और स्वरूप 
आच्छादित द्वो जाय या हमारा दृष्टिकोण ही सत्रथा एकांकी दो, जिसमे 
हमें मनुष्य जीवन का दौनों भाग न दिखलाई दे | पर मनुष्य जीवन के 
रहते हुए इनमें किसी एक का पूर्णतया अभाव सर्वथा असम्भव है| देवता 
और दानव के रूप में परिवत्तित झाप किसी मी व्यक्ति का जीवन 
साहित्य उलट-पलट कर देख जाइये | स्चंत्र उक्त सत्यता की साज्षो 
मिलेगी । चाहे वद्द संसार के सश्रेष्ठ पुंदष भद्दात्मा गान्धी का दिव्य 
जीवन द्वो या धुणा का केन्द्र किसी पतिता का नारकीय... ... ! 


२--मानवत्र जीवन का उत्थान-पतन -मनुष्य जीवन में देवी और 
आंसुरी प्रवृत्तियों के उत्यान-पतन का प्रधान कारण विभिन्न परिश्यितियों 
का प्रभाव ही है । इसी को दम सस्कार भी कद्दते हैं । परिस्थिति के अनु- 
कूल द्वी मनुष्य के संध्कार होते हैं भर तदनुकूल द्वी द्ोता है उसके शुम 
अशुभ शुणों का विकास | अच्छे संस्कार हों तो मनुष्य जीवन में देवी 
वृत्तियाँ विकसित द्वोकर मनुष्य को देवता बना देती हैं और बुरे हुए तो 
आसुरी बृत्तियाँ विकसित द्ोकर असुर के रूप में बदल देती हैं | परिस्यि- 
ततियों की प्रेरणा एवं परिवर्तन से मानव जीवन में सर्वेदा इन दो प्रकार की 


भ्द चेद्‌ और साम्यवाद 


ि 


वृत्तियों की द्वार जीत होती रहती है। इस माँति मनुष्य कभी भला 
और कभी बुरा बनता रहता है | एक तरद से उसके जीवन का निर्माण 
सदा विविध परिस्थितियों के प्रभाव -से ही होता है| मानव-परम्परागत 
पैतृक, सामाजिक और पूर्वजन्म के संस्कारों से सदेव त्रिरा हुआ ही एक 
निश्चित परीधि के भीतर चक्कर काटता रहता हे।जो परि।स्थत्तियाँ बलवान 
होती हैं वे कमजोर को दबाकर प्रायः अपने प्रभावों में बहा ले जाती हूँ। 
परिस्थितियों के विविध भेद से अनभिज्ञ होने के कारण ही कोई भाग्य 
पर पुरुषार्थ का विजय कहें या सस्कार पर संस्कारों की जीत | इन विविध 
परिस्थितियों के प्रभाव भेद से ही संसार में सत्र मिन्नता, वैषम्य और 
मतभेद दिखाई देता है | आज प्रत्येक प्राणी की स्थिति और संस्कार में 
श्राकाश पाताल का अन्तर है, फिर उनके विचार, कार्य और नेतिक 
जीवन में तो भेद द्वोना ही हुआ । क्योंकि प्राणी - जगवत्‌ प्रायः परिस्थि- 
तियों से प्रभावित द्योकर उसके तदरूप ही बन जाता है | इसीसे जितने 
अंशों में सब की परिस्थिति समान है, उतने अंशो भें समानता और 
जिलने में नहीं है उतने में भेद दृष्टिगोचर होता है । हम अपने विविध 
जीवन एव विभिन्न परिस्थिति मेद से उत्न्न संस्कारों को भूल जाते हैं। 
इसी से वर्तमान वैधम्य और विभिन्‍नत्त्व का रहस्य एवं मूल कारण नहीं 
समम पाते | यदि पैतृक वातावरण में भेद हो तो सामाजिक वायुमएडल 
साम्य द्वोते हुए भी मिननता और वैषस्थ दिखलाई देगा । यदि दोनों 
तरफ का ध्यान न रक़खा जाये तो इसका समाघान उचित रूप में होना 
असम्पव है | 
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* इस तरद् कभी कभी तो कर्ता की स्वतन्त्रता और स्वाधीन सत्ता पर 
संदेह ही नहीं अपितु -अविश्वास सा होने लगता है। परन्तु ऐसा करने से 
मनुष्य के व्यक्तिगत और समष्टिगत जीवन में' बहुत सी उलभने य्रेदा 
हो जाती हैं । प्रत्यक्ष मे' अराजक्ता उत्पन्न हो कर उसे हानि पहुँचाने 
लगती है | जिससे- विवस होकर उसे किसी दृद तक मानवीय आत्मा कौ 





सुख शान्ति का सच्चा मार्ग इ्् 


न्ब्जजतिजणज- जी स्‍ीजऔ बेर जीरीर न जी जीजजत जमीनी भजन नम जी जज भा" 


स्वतंत्र. कर्ता के रूप में स्त्रीकार करना दी पड़ता है, पर उपलब्ध साधन 
और परिस्थितिके अन्तर्गत ही, वह भी नाम मात्र के लिए दी । क्‍यों कि 
जीवन के रहते हुए जीवात्मा का संस्कार शल्य होना असम्भव नहीं तो 
दुस्तर अवश्य है। इस समाधान के लिए द्वी मनुष्य अनुमान-के अघार 
पर पूर्व कर्मों क फल का सहारा ल्ते लेता हे, पर परम्परागत्त, पैतक ओर 
सामाजिक स्थितियों के समाधान द्वो जाने के बाद द्वी | कारण प्रत्यक्ष के 
बाद ही उसके आधार पर अनुधान किया जाता है| यही उचित भी है । 
अस्त में बौद्धिक अरान्ति से मुक्ति पनने की जिज्ञासा दही इस अनुमान 
का मूल है | और यही दर्शनों का वास्तविक आधार, पर प्रत्यक्ष को. ठुकरा 
कर परोक्त की पूजा मू्खता का चिन्ह और पतन का कारण है। अतणव- 
जब तक परोक्ष का मूल, इन त्रिपरीत्त प्रत्यक्ष परिस्थित्तियों को वदल कर 
मनुष्य समाज में सामज्ञस्प स्थापित न होगा, तब तक सुख ओर शान्ति 
की कामना वासन के व्योम स्पर्श की कल्पना ही है। साम्यवाद इसी 
सिद्धान्त का पोषक और प्रचारक हैं । 





३--सानव जीवन की सफल्ता--आएुरी प्रदृत्तियों को कुचल कर 

द्वेदी वृत्तियों के विकास में ह्वी है। इसके लिए अनुकूल 
परिस्थितियों को प्राप्त करना अनिवार्य हैं। ज्यों २ मनुष्य का वातावरण 
दैवी गुणों के विकास के अनुकूल होता जाता हैं। त्यों २ उसके 
संस्कार अच्छे द्ोते जाते हैं।॥ उत्तम संस्कारों से द्वी जीवन महान्‌ एवं 
दैवी प्रवृत्तियों से पूर्ण होता द्टै ॥ इसलिए गर्भाघान से लेकर मृत्यु पयेन्त 
वातावरण इस ढंग का होना चाहिए कि दैवी गुणों के विकास में 
प्रोत्ताइन और दानवी गुणों के दलन में सहायता मिले ।: इस उद्देश्य 
की पूर्ति के लि/ दी प्राचीन ऋषियों ने १६ संस्कारों का- विधान किया 
है,.पर आज तो उनका नाम्र मात्र ह्वी अवशेष है और- वह.भी 
पुस्तकों में । दि े 

मानवजीवन पर प्रभाव डालनेवाली परिस्थितियाँ कई प्रकार की- हैं, 
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परेस्पतगत, पैतृक, सामाजिक पूर्वजन्म एवं गर्भगत | इन सत्र में मुख्य 
ओर मूल सामाजिक ही है, अन्य सब इसके आधार पर दी बनती 
बिगइती है | शारीरिक और मानसिक स्थितियों में भी परिवर्तन इसी के 
ढारा दोता है । सर्वत्र विपमता और विक्ृति का अभिषपत्य स्थापित द्वोना 
इसी का परिणाम है, अस्तु | जब तक सामाजिक वायुमएडल विशुद्ध 
नहीं होता तव तक अन्य स्थितियों में सुचार असम्मव और व्यर्थ दे | 
इस लिए मानव-जीवन की सर्वाज्ञीन सफलता का उत्तरदायित्व देवीगुगों 
' 'को विकसित करने वाली सामाजिक परिस्थितियों पर ही निभेर हैं | 
सम्पूर्ण वेयक्तिक और सामाजिक परिस्थितियोंकों हम प्रायः दो मार्गों 
में बाँठ सकते हूँ श्राध्यात्मिक और आधिभीतिक | अधिकतर लोगों क्री 
धारणा है कि आध्यात्मिक परिस्थिति के परिवर्तन और सुध्यर्मात्र से ही 
सम्पूर्ण भौतिक अवस्था में तत्काल काग्रा पलट दो जायगी, अनेक बार 
मानव समाज में आसुरी प्रवृत्तियाँ जब प्रवल हो उठी और सर्वत्र 
द्वाह्यकार मच गया तब परिस्थितियों को पलटने करे लिए किसी न किसी 
सहापुरुष द्वारा समय समय पर आध्यात्तिकता का प्रग्रोग सी हुआ । 
आज भी भारत में महात्मा गान्बी द्वारा वहीं हो रहा है | इस से 
आध्यात्मिक जगत्‌ और तत्सम्बन्धी अन्य क्षेत्रों में थोड़ी बहुत उलट 
पलट भी हुई पर भौतिक स्थित्ति में कोई विशेष उल्लेखनीय अ्र-्तर नहीं 
आया जिसे ऐतिहासिक कट्दा जा सके । सारे सिद्धान्द और उपदेश पढ़े 
रहें भौर कुछ दिन बाद ही सारी अत्रस्था ज्यों की त्पों तन गई बही 
कारण है कि इतिद्दास निरन्तर एक ही विषय को दोइराता आरदा है। 


, '. ४-एक ऐतिहासिक भूल खुधार- असफलताओं ने मनुष्य को 
अपनी स्थिति पर सोचने विचारने के लिय्रे वाध्य किया। वह अपनी 
अटियों को हूँढनें के लिये विबररा हुआ | वैज्ञानिक उन्नति के साथ साथ 
उसे अपनी स्थिति तथा ऐतिद्वासिक भूलों का ज्ञान होता गया । परिणाम 
ल्वेनिन के शब्दों में “भूखी, दरिद्र अध्वस्थ और अशिक्षित चातियों ने 


पहले रोशे दो-फिर भक्ति-भज्ञ व श्र 


कोई क्रियात्मक कार्य और अध्यानिक उन्नति ऐवी नहीं की कि, जिपते 
ऐतिहासिक कद सके। आर्थिक उन्नति और शिक्षा द्वी प्रधान और प्रार- 
म्मिक उन्नति है |” सर्वत्र एक हज्तचन्त मची और आव्याय्मिक स्थिति 
पलटने की जगद्द भौतिक वातावरण बदलने का द्वी निश्चय हुआ | इतिद्दास 
का एक नवीन अध्याय खुला सबने आश्चर्य के साथ इस सत्यका अनुभव 
किय्रा कि मानत्र जीवन का मूचावार आध्यात्मिकता नहीं अपितु मौतिकता 
है| भौतिक पिपासा की परितृत्ति के पश्चान द्वी श्राध्याग्मिकता का उद्धव 
होना है | पेट में रोटी पड़ने पर ही परमात्मा याद आता दहै। भौतिक 

त्कर्प के बिना आध्यात्मिक उन्नति असम्मव है। इतिहास में यह स्पष्ट दै 
भीतिक प्रभाववश आध्यात्मिकता का रझ्न-रूप सदा बदलता रहा है | परन्तु 
आध्यात्मिकता भौतिक परिस्थिति को बदलने में सेदा असफन्न रही है। 
इसलिये समाज के भौतिक वातावरण एवं आधार में आमूल परिवर्तन के 
बिना अन्य हिवितियों का बदलना अ्रप्तम्मत्र है | दर्मे मो आमुरी दृत्तियों 
का नट कर देवी गुणों के विक्रसित करने के अनुकूल ही समाज में 
ग्रीतिक वातारवरग॒ तैदार करना होगा । इसी आधार पर दमारा सारा 
बामिक, सामाजिक, राजनेतिक एवं आयिक गठन बनाना द्वोगा । जिसमें 
व्यक्ति और समष्ठि दोनों द्वी श्रनिवार्य रूप से बंव होंगे | आसुरी 
प्रवृत्तियों को उत्पन्न करने वाले सभी समाजिक और वैयक्तिक विधानों 
को निदयतापूरवेक कुचल देना होगा | तब ही मनुष्य देवी गुणों को 
विकसित कर मानव-जीवन को सकते बना सकेगा | 





४५--साथन में परिवतन:--मुल साथन में परिवर्तन होने पर 
साथनों में भी रद्दोचद्रल निश्चित था। अब त्तक लोग प्रेत और प्लेटफार्म 
द्वारा बेवल उपदेश और प्रचार से ही परिह्थितियाँ बदलने का प्रयास 
करते थे | पर क यक्षेत्र म॑ं यह प्रयोग एकदम निक्रम्मा साबित हुआ | 
राजराक्ति के बिना यद सर्वेत्र मनोरंजन का मसाला मात्र द्वी बना रहा। 
लोग उपदेस के समय मूनने लगते हैं पर बाहर आकर व्यवद्यारिक्रता 


श्र वेद और साम्ग्रवाद 
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के मौके पर बंगले भाँकते, बढाने बनाते और उपदेश को अपने 
अनुकूल बनाने का प्रयन्ष करते हैं | इस माँति बल और त्याग के बिना 
इतिउास में व्याख्यान व्यर्थ सिद्ध हुआ। लोगों ने अनुमव किया कि 
भीतिक वाप्तनाएँ जो पशु प्रश्रुत्तिमय हो गई हैँ वे केवल उपदेश मात्र से 
ही ठीक न होंगी । उनके लिये त्वाग और कठोरता पूथेक दमन की 
आवश्यकता है | इसके लिए प्रेंस और समामंच के साथ राजसत्ता भी 
चाहिये | गज्य शक्षित प्राप्त किए बिना न तो हम परिस्थित्तियाँ पत्षट 
सकते हैं और न कोई छुघार ही सम्मव है | अनएव हमारे लिर सब काम 
छोड़ कर पहने जैसे भी हो राज शक्ित प्राप्त करना अनित्रार्य है| राज- 
सत्ता के साथ प्रेत झौर प्लेटफ'मं को त्ताकतत भी ठीक रूप में काम्त करेगी । 
दोनों के साम्य सहयोग से समाज को सारी भीतिक परित्थितियों को दैबी 
प्रवृत्ति के विकास के अनुकूल बनाया जा सकता है| नैतिकता को उच्च 
बना जीवन को मद्दान किया जा सकता है | जैसा क्नि रूस ने देखते ही 
देखते सत्र कुछ कर लिया, पर इज्ञलेंड के मजदूर सदियों से कोरे 
लेक्चर द्वी काड़ते रह गये | 
परन्तु जरा गम्भीरता से विचारने पर यह साफ प्रकट हो जाता है 
' क्रि बह्युतः प्रमाज् की उन्नति न तो कोरे उपदेश में होगी ओर न एक्रमात्र 
चल प्रयोग से द्वी । न केवल मौतिकता कें विकास से ही काम चलेगा और 
न फुकृत आ्राध्यात्मिक उत्कर्प से द्वी। मनुष्य समाज के सर्वाग पूण 
कल्याए के लिए तो दोनों ही का परस्पर सहयोग और समन्वय अपेक्तित 
है | वेद भगवान्‌ का आदेश है। 
“यत्र बहा च च॒त्रद्च सम्य5चौ चरत: नह । 
तं लोक पुण्य॑ प्रज्ञेष य॒त्र देवा सहाग्निना ॥! 
यजु० २७--२५ 


जद्दाँ राष्ट्र के ज्ञानी भर श्र पुरुष एक विचार से साथ साथ राष्- 
द्वित कार्य करते हैं ओर रहते हैं वद्द देश ही पुण्य देश-है। वहां 
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ही सब प्रक्ऋर से सख और शांति विशजती है | यही बराह्मणत्व और 
क्षत्रियस्त्र का समन्वय मानव जीवन की सफलता का साधन और मागे है। 


६--मानव जीवन का लक्ष्य वद्दी है जिसकी पिपासा उसे प्रतिक्षण 
इन्लित करती रहती है जिसझीी प्राप्ति के लिए वद दुनिया के भत्ते चुरे 
सभी कार्य करने को विवश द्वोता है ओर जिमके अभाव में उसे यह संसार 
भयावह एवं जीवन भार रूप प्रतीत होता है, वह है आनन्द | धर्म 
अधमं, पाप-पुण्य, प्रेम-बुणा, सेवा और द्रोद्द सब इसी की प्रेरणा से 
उत्पन्न द्ोते दहँ । परिवार और समाज की रचना, उसके प्रति अनु राग 
और रक्षा क्री भावना तथा प्राणि जगत की अन्य सम्पूर्ण चेशएं एवं 
कर्मों ऊ मूल में अत्यक्ष और अप्रत्यक्ष रूप से आनन्द ही कारण रूप में 
संदा विद्यमान रहता है | इसी के लिये मनष्य सब कुछ करता है और 
हैं यहदी उसके जीवन का प्रमुख्य उद्देश्य | 


प्राचीन ऋषियों ने अपने अनन्त काल के भगीरथ प्रयत्ष एवं 
गम्भीर गरवेपणाश्ों द्वारा विशाल ब्रह्माण्ड के सम्पूण मूल तत्वों एवं 
नैसर्गिक नियमों का सम्यक्‌ विश्केपणकर कार्य रूप जगत्त के मूल कारण 
तीन नित्य पदार्थों का अनुसन्धान किया। जिनके मूलाधार पर सम्पूर्ण * 
स॒ष्टि की रचना हुई | वे हैं, ईश्वर, जीव श्रोर प्रकृति । इन में प्रकृति 
सर्वधा जडइ और सत्‌ः हैं ।.ईश्वर इस से सर्वथा भिन्न सत्‌, चित्‌ और 
आनंदमय ( सब्चिदानन्द स्वरूप ) हैं । जीवार्मा सत्‌ ओर चित्‌ दोनों 
दी है, किन्तु इस में आनन्द का सर्वया अमाव है | चस इस अपूर्णता के 
कारण ही जीवात्मा सद्य विकल रहता है और चैतन्य होने से आनन्द के 
अन्वेषण हित सदा तत्पर भौर सलग्न दीखता दै। जिसके तद्रप द्वोना 
ही उसकी आम्तरिक पिपासा है | इस सिद्धि के निमित्त द्वी साधन रूप से 
चुद अन्य समस्त कार्यों को सम्पादित करता है । कभी माता के स्तनों से 
लिपट कर दुः्धपान करता हैं तो कमी खिलौने. के लिये मचलता है, कमी 
मित्र मण्डली बनाकर पार्टियों में भाँति २ के सुगन्धित्त सुस्वादु भोजन 
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उड़ाता है तो कभी सिनेमा, थियेटर संगीत और देश विदेश ए.वं-चन 
उपवबन का सैर करता है। किंत॒ सर्वत्र उसे क्षणिक सुख के बाद वेदल़ा 
द्वी हाथ लगती है। यद्दधां तक कि किसी समय तो जीवन भी उसे भार 
रूप बन जाता है और वह उससे छुटकारा पाने के लिये छटपटाने लगता 
है। सुमन-प्रेमी मनुष्य कण्टकाविद्ध होकर उद्यान से उदासीन बन कर 
विश्वमाली को ही बुरा भज्ञा कह ऋर अपने दिन्‍न के गुव्बार को निकालने 
लगता है| पर यद्द उसकी कितनी बड़ी भूल है ? 

७ - दुःख का कारण--अज्ञानता है शांतृचित्त होकर विचारने से 
भली माँति इस का अनुभव द्वो जाता है | अज्ञानतावश मलुष्य जहाँ बार 
बार तृषार्त सुग की भाँति आननर जल के लिये दौड़ा जाता है वहाँ 
केवल रेंत द्वी रेत है | जब प्रकृति स्वयं आनन्द से रद्दित जड़ है तो फिर 
उससे बनी दुनिया में आनन्द कहाँ ? इन्द्रियों के सम्पक से वासना के 
कारण जो आनन्दानुभूति होती है,वह आनन्द नहीं अपितु सुख है, जिसके 
साथ दुःख भी लगा हुआ है। अज्ञानता वश इस सुखको ही प्रायः आनन्द 
मान लिया जाता है, जिसके फल स्वरूप हमें दु:ख भोगना पड़ता है । 


सख, आनन्द और वासना तथा प्रेम में आकाश पाताल का अन्तर 
है | अल्पक्ष जीवात्मा प्रायः इन्हें पहचानने सें चूक जाता है| उसे स्मरण ' 
ही नहीं रहता कि सख और वासना का उपभोग विभिन्न इल्द्रियों द्वारा 
होता है। इस में आकर्षण, रूपसेद ओर घटाव बढ़ाव के साथ दु:ख भी 
होता है, किन्तु प्रेम और आनन्द में यह सब कुछ नहीं है। इन का 
उपभोग तो इन्द्रियों से प्थक्‌ आत्मा द्वास होता हे । यह एक रस, एक 
रूम और सदा एक समान- रहने वाला है । बस इस अनभिज्ञता के कारण 
ही चद्द प्रकृति के साया जाल में फंसकर कष्ट भोगता है | जब तक उसे 
सुख मिलता है इनसे खूब चिपटता जाता है, और जब भोग के बाद रोग 
उत्पन्न होता है सब दुःख से. कराइने और ईश्वर को दोष देने 


खगता है । 53 
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प्रेम और आनन्द साय से मनष्य के विचलितत दोने का एक कारण 
और यह हैं कि प्रेम और वासना तथा आनन्द और सुख दोनों का रास्ता 
सौंदय और स्वाध्थ्य के मुद्दाने से द्योकर ही गुजरता है, यदि मनुष्य 
इन दोनों स्थलों पर सचेत न रहे तो निश्चित है कि वद्द वासना का कीट 
बनकर क्लेद-कर्दम में निपतित होगा | एक तरह से ये मुद्दाने मानव- 
जीवन के परीक्षास्थल हैं, जिम्त पर उसका उत्थान-पतन अवलम्बित 
है। मनुष्य इन स्थलों में आकर प्रायः अपने आप को भूल जाता है। 
प्रकृति के चमकीजले प्रभाव से उसके ज्ञान पर परदा पड़ जाता है, जिससे 
चह सत्य को असत्य और असत्य को सत्य समभने लगता है। फिर तो 
सुख का इच्छुक मानव दुःख पाकर, विकल और अधीर बन जाता है । 
पर यह सत्र क्यों हुआ ? यह स्पट हैं, यदि मनुष्य अज्ञानतावश 
जड़ प्रकृति की उपासना में लिप्त न होता तो उसे चुख दुःख के भमेले 
में न पड़ना पढ़ता | उचित तो यह था कि जब उसे इन्द्रिय रूपी उन्मत्त- 
अरश्व से सुसड्नित जीवन रथ पर बैठकर संस्तार की विकट गली से द्ोकर 
गुजरना द्वी था तो वह जरा होशियारी से मनकी लगाम को सम्दाले 
रखता, बुद्धिरूपी सारथी को सदा बगल में बेठा पथ- पथ का पूरा ध्यान 
रखता, कहीं ऐसा न हो कि जीवन-रथ का पहद्दिया किसी गढ़े या चहले 
में फँस जाये और उसे वहीं टाँपना पढ़े। साथ द्वी उसे अग-प्रत्यद्ध को 
समेट कर अपने लक्ष्य ओर कंब्य साधना में लगाए रखना उचित था, 
जिससे बाजार का तड़क-मड़क और कोलादल उसे चंचल न कर दे, 
सार्ग' न भुला दे पर उसने ऐसा नहीं किया। आरम्म से ही इसके 
विपरीत आचरण करता गया, फल यई हुआ कि उसका जीवनरथ , सारा 
»दिन संसार की कएठकाकीणं ऊबड़ खाचड़ कीचड़ से लतफद गलियों में 
चक्र काटता रहा | लगाम दीला दोने से घोड़े खुला सरपट दौड़ते रहे | 
जीवन-र॒थ जगद्द २ टकराता चोटे खात्ता फिशसा और कीचड़, से सराबोए 
होकर चूर २ हो गया । सारथी वेद्दोश होने लगा और घोड़े थक कर 
गिरने लगे, सलध्या हो चली, भयानक अन्धकार का. आगमन होने . लगा, 
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जीवात्मा अपने को रथ के साथ बीच मार्ग में बंता पाकर चीत्कार कर 
उठा, पर फिर पछताये द्ोत का जब चिड़िया चुग गई खेत |? आह ! ज़रा 
सी भूल का कितना भयानक परिणाम हुआ 


८- प्रकृति का प्रपद्च - दुःख का कारण प्रकृत्ति का प्रपश्च कहेँ 
या जोीवात्मा की अल्पज्ञता, पर जीव जब अपने असली स्वरूप को भूल 
जाता है तत्र द्वी वह गुलाम बनता है | च'हे वह सुख की बिहलतावश 
भूले या दुःख की कातरतावश । पर आत्म-विमूढता ही उसको 
शज्ञानान्धकार में गिराने का प्रधान कारण है | जब वह अपनी वत्तमान 
बिगड़ी हालत को ही सत्य मान वठता है और विस्मृत्ति करे प्रद्धार से 
अपने भूत का इतिद्वास-दर्पण न४-भ्रष्ट कर देता है उसी समय चह क्लेश 
कर्दम में निमज्जित होता दे दूसरे शब्दों में यों कह लीजिए, कि प्रक्ृत्ति 
का स्वभाव है कि वह अपनी माया के चमकीले पर फेला जीवात्मा को 
आत्मविस्मृत कर अपना दास बना लेती है | यह स॒ष्टि के संचालन एवं 
स्थायित्त्व का जहाँ मुख्य आधार है वहाँ पतन का प्रेरक एवं दुःख दासता 
का कारण भी | 





3>>>>सपतीस>न मेक सफर 2रजर 


यह अवस्था प्रकृति से सम्बन्धित प्रत्येक जाति, देश और समाज के 
घन्धन की है | इसी'से प्रकृति के उपासक चतुर शासक अपने शोषण 
शासन को स्थायी बनाने के लिए गुलामों का वास्तविक इतिहास ही 
चौपट कर देते हैं।अपनी शासन-सत्ता को दृढ़ रखने के लिए 
सम्यता के नामधारी प्रचारक दमन, दम्भ आदि अनेकों अवैध और 
अमानुधिक उपायों का अवलम्बन करते रहते हैं | कारण, ज्ञान होते ही 
आत्मा में ब्ते मान विक्वत स्थिति के प्रति असन्तोष का उद्भव हो जाता 
है और वह क्रमश: विद्रोह तथा क्रान्ति का रूप घारण करने लग जाता 
है, फिर पाशविक सायाजाल का अन्त और जीवास्मा में अतीत के प्रति 
श्रद्धा एवं भावी-विकास के लिए, ब्यग्नता उत्पन्न हो जाती है । इसी लिए 
कूट-नीतिज्ञ अंग्रेज़ों ने भारतीय इतिद्वास को भ्रष्ट किया है फत्तववरूप 


जीवन का लक्ष्य आनन्द है ! र्‌७ 
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' जो भारत इज्ञारों वर्ष तक विदेशियों के निरन्तर आक्रमणों से भी पद- 
दलित नहीं. हुआ वह इन दो सी चर्पों में ही अपना अस्तित्व खोकर 
मरणासन्न दो गया बस 'यही प्रकृति ओर पकृति के उपासकों की एक 
मात्र नीति है, जबन्य प्रवद्धना है। इसी से आणी जगत्‌ पराधीन होकर 
दर्दनाक नारकीय जीवन ग़ुजार रहा हैं । इस दासता के दलदल से 
निकलने का एकमात्र साधन है अपने चास्तविक स्वरूप का ज्ञान, इतिहास 
का पुनर्जीवन और वतंमान विपरीत व्यवस्था एवं विक्ृतत अवस्था के 
प्रति विद्रोह ! 


६-मुक्ति का असली रूप--मुक्ति का अर्थे बंधन से छूटना है । 
बंधन दी दुःख हैं पाप हैं। स्वतंत्रता दी आनंद है, सुख है और है पुण्य | 
यद्दी कारण है कि मनुष्य द्वी नहीं प्राणीमात्र शुलाभी की कड़ियों को 
टुकड़े २ कर स्वाचीनता प्राप्ति के लिए सर्वदा प्रयक्ञशील रहते हैं । यह 
प्राणीमात्न का जन्म सिद्ध अधिकार है | मुक्ति कुम्म की भीड़ में कुचल 
कर मरने को नहीं कइते और न अरब के रेगित्तान में धून्र फोंक केर 
परलोक सिधारने को ही । यदं, अनुभव और प्रत्यक्ष ज्ञान से परे हो यह 
भी बात नहीं और न केबल शरीर छू टने पर द्वी इसकी उपलब्धि होती 
है । यह तो प्रकृति के प्रपंच,द्वारा उत्पन्न सुख दुःख के भमेले से. छूट 
कर आनन्दमय इोने का नाम है इसका अनुभव इसी जीवन में स्पष्ट होता 
है। पग २ पर परतन्त्रता और स्वतन्त्रता की प्रतीत्ति इस शरीर से सम्पर्क 
रहते हुए द्वोती रहतो है।. ज्यों २ मनुष्य प्रकृति के माया जाल को 
भेद कर दुनियां के एक २ न्बन से. मुक्त होता जाता है त्यों २ उत में 
आनन्द की अनुभूति होती जाती है।. “ 

प्रमाण स्वरूप यदि मनुष्य रसना का दास नहीं तो उप्ते इसके द्वारा 
मिलने वाला सुख दुःख नहीं व्यापता, वह चटपटी चीजें खा कर न तो 
बीमार ही द्ोता है ओर .न उसके अमाव में विकल द्वी । इस त्तरद एक 
इन्द्रिय की गुलामी से मुक्त होने पर जिस प्रकार मानव-जीजन में 


रद वेद श्रौर सास्यवाद 
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शआनन्दानुभूति द्वोती है, उसी तरह यदि सभी इन्द्रियाँ और मन श्रादि 
से जीवात्मा मुक्त हो जाये तो उसके दुःखों का सर्वया श्रभात् 
हो जाय । इसी भाँति लोकैपणा, पुत्रैमशा और वित्तेयणा एवं हुनियां 
के दूसरे बन्धनों से छूटता जाये, फिर तो वह्द जड़ प्रकृति से एक दिन 
प्थक हो कर स्वयं ही आनन्दमय हो जाता हैं | हाँ ! मनष्य जितने श्रंशों 
में प्रकृति से वधा रहेगा उतने अ्रंशों में उसे सुख दुःख अवश्य 
भोगना पड़ेगा | 





७३5३० ५नजमर 


उपतशेक्त अवस्था जीवाध््मा के व्यक्तिगत एवं सम्रिगत दोनों द्वी 
जीवन में समान हैं| किसी देश और जाति की मृक्ित का भी यद्दी अ्र्य 
[दै जो एक व्यक्ति का । दोनों हो का स्वरूप एक है और दोनों ही क्ष 
ज्ञान प्रत्यक्ष । मानव-जीवन की तरह कोई देश या जाति ज्यों २ एक २ 
वन्धन से छूटती जाती है त्थों २ उसे आनन्द की प्राप्ति और दुःख की 
निवृत्ति होती जातो है। मानवीय आत्मा की सर्वाज्ञ पूर्ण मुक्ति वेयक्तिक 
और सामाजिक दोनों द्वी प्रकार की मुक्ति में है । एक के बिना दसरे की 
मुक्ति अस्म्भव है भर न है सुखतों का स्थायित्व ! हे 


१०--वन्धन विमुक्ति का साधन--मुक्ति का साधन ज्ञान' है और 
बन्‍्धन का कारण अज्ञानता | क्रिस्ती भी बन्धन से मुक्त होने के लिए, 
उसका स्वरूप, भूल कारण, ओर उपचार का ज्ञान अत्यन्त आाषश्यकीय 
हैं। इनमें किसी एक की कमी से लाम की अपेक्षा हानि को ही श्रधिक 
सम्भावना है, उदाहरण के लिये किप्ती रोगो को द्वी लेलें--उसे शेग से 
सुक्ति पाने के लिए पहले रोग का पत्र होना चाहिए, फिर वह किन 
कारणों से उत्पन्न हुआ है इसका ज्ञान होना चाहिए और फिर औषधि 
पथ्य आदि का | फिर कहीं वह रोग के वन्धव से छूट सकेगा | यदि रोग 
पहचाने विंना ही कोई दवा खिलाने लगे तो निश्चय है कि रोगी रोग के साथ 
हां कूच कर जायेगा । रोग की तरद ही कोई देश, समाज या व्यक्ति 
चाहे प्रकृति की दासता में चंधा हो या किसो विदेशी 'शासनाधीन, विषंय- 


स्वतन्त्रता प्राप्ति का साधन श्६ 
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वासना का गुलाम द्वो या दुःखरूपी कारागार में आवद्ध, प्रत्येक् हालत में 
मुक्त के लिए उन्नत चार वातों का ज्ञान बहुत जहूरी है। यहां इतना 

| देना असंगत न होगा कि कोरा ज्ञान ही मनुष्य को दासता से नहीं 
छुट्टा सकता | ज्ञान के साथ उसके अनुकूल कम भरी करना चाहिए। 
कर्म के बिना ज्ञान लगड् है और ज्ञान के विना कर्म अन्धा । इन दोनों 
के संयोग सम्बन्ध से द्वी मानव मनोरथ की उपलब्धि दो सकती है। जब 
गुलामी का रूप, कारण, उपचार और आजाद हालत का ज्ञान होगया तो 
ज्ञानपूर्वक कर्म भी होना चाहिए । तमी झ्ाणी वन्धन-विमुक्त द्वो सकेगा | 


पर इन दोनों के साथ एक चीज़ की और भो श्रावश्यकता है, वह 
है उपसना। यद ज्ञान और कर्म का लक्ष्य स्थान है। एक नाविक को 
नाव चलाने का पूरा ज्ञान है और वह चला भी रहा है पर कहाँ जाना है 
यह पता नहीं | इसका परिणाम एक न एक दिन जल समाधि के 
अतिरिक्त और क्या होगा ? भीरे २ उद्दे श्यद्दीन ज्ञान और कर्म में 
शिथिलता एव विक्ृति का होना अनिवार्य है | और इसका अन्तिम 
परिणाम पतन ओर सर्ननाशा निश्चित है | अ्तणव सुक्तिद्वित मानव- 
जीवन में ज्ञान, कर्म और उपासना तीनों ही का समन्वय जरूरी है। ज्ञान 
और कर्म मनुष्य की परतन्त्रता से छुज्ञाता है, उपासना उसे स्वतन्त्रता के 
साथ संथुक्त कर देती दै । उपासना का अर्थ द्वी अत्यन्त निकट बैठना 
है | मानवी आत्मा को उसकी आकांज्ञा के निकट बैठा देना ही उपासना 
का लक्ष्य है | 


इन तीनों में किसी एक की कमी अ्रथवा किसी एक में कुछ गड़बड़ी 
में विपरीत फन्न और सब में विकृति पैदा द्वो- जाती है | ऐसी दशा में 
जीवन के मूल उद्दे श्य की पूर्ति अम्रम्भत् द्वो जाती है। पढे भारत-ही 
को लें, यदाँ मानव-जीवन को उन्नत बनाने बाते अमूल्य से अमूल्य ज्ञान 
विद्यमान हैं, पर उसके अनुकूल कमें न होने से गुलामी के जीवन का 
ओर-छोर नहीं दिखलाई देता | चीन की झोर दृष्टि दौड़ाइये, सभी अफ्रीम 


बजट >> जा । 
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के नशे में मस्त अपने काम में तन सन से लगे हूँ, पर ज्ञान न होने के 


कारण मुट्ठी भर जापानियों द्वारा मसले जा रहे हैं । यूरोग वालों पर 
नज़र डालिये | उनमें उपासना शअर्थात्‌ लक्ष्य ठीक न द्वोने से ज्ञान और 
कर्म दोनों द्वी गलत माग में प्रयुक्त हो रहे हैं। परिणाम यद्द है कि 
भारत, चीन ओर योरुप तीनों ही अयान्ति और कश्टमय जीवन व्यतीत 
कर रहे हैं | मनुष्य जीवन ,में ज्ञान, कर्म और  उपापतना इन तीनों का 
अपने सत्य स्वरूप में परत्पर सम्बद्ध दोना द्वी सुख शान्ति, सफलता 


. और स्वातन्त्रप का सच्चा मार्ग है | 


११--स्वतन्त्रता का मार्ग --प्राणि मात्र से प्रेम करना दी मुक्ति 
का मार्ग, भर प्रेममय द्वोना द्वी मुक्ति है |-प्रेम ही तो परमात्मा और 
परमात्मा ही प्रेम है । मानव जीवन में ज्यों २ प्रेम का विकास होता है, 
त्यों २ जीवात्मा वासना के पाप पंछ से छूट कर परमेश्वर के निकट 
होता जाता है। इसी से उसे प्रेम में आनन्द की अनुभूति द्ोती है । 
जीवन के पारम्म काल से द्वी प्रेम का विकास द्वोता जाता है | व्यक्ति 
परिवार, जाति, देश और फिर प्राणी मात्र में फैलता हुआ विश्व-प्रेम 
के रूप में बदल जाता है | जिसका अन्तिम लचय है; -- 


यस्तु सर्वाणि भूतानि, आत्मन्येवान्नुपश्यति। 
स्वभूतेषु चात्सानं ततो न विंजुगुण्सते ॥ यजुर्ते 
“जो मनुष्य सम्पूण चराचर जयत को अपने आत्मा में ओर आत्मा 
को चराचर जगत में देखता है वह कमी निन्दा को प्राप्त नहीं होता |” 
जब सारा जगत आत्म-स्वरूप द्वो जाता है तब ऐसे-एकत्व अवस्था 
चाले प्राणी को कहाँ मोह ? कहाँ शोक ऐसे व्यक्ति का व्यक्तित्व तो 
समुचित सीमा पाकर विश्व के कण २ में व्याप्त दो जाता है । विश्व में 
व्यापक, प्रभ्न॒ की ज्योति के साथ तदार्मा होकर चमक उठता है | जिस 
प्रकार लोइ अग्नि के संसग से तद्रूप हो जाता है और चमत्कृत हो 
उठता है | फिए उसमें दुःख रूप कालिपा केसे ठहर सकती है ? द्् 
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अद्वैत, एकता एवं जीवन विकास के लिये द्वी मानवीय अन्‍्तःकरण में 
निरन्तर बीज को भाँति प्राकतिक--प्रेरणाएँ होती रहती हैं। जो विश्व 
में बिखरे हुए अनन्त आत्माओं को एक सूत्र में श्ल्ललित और 
वित्तारित करती हैं जिसये सानव जम साता, पिता, पत्नी, पुत्र और 
: मिन्नादि पारिवारिक रूप से क्रमश; बढ़ते हुए 'विसुधेव कुट्धम्बकम्र? के 
रूप भें परिणत द्वो जाता है। बस, इस प्रेम. का .क्रमिक विकास ही 
मानव मुक्तित का सोपान है। ज्यों २ वद्द जगत्‌ के अधिक प्राणियों में 
अपना स्नेह संस्यापित करता है त्थों २ चह वेदना से मुक्त द्वोकर 
परमात्मा के निकट पहुंचता और आनन्द्मय द्वोता जाता है । इस जीवन 
तथा प्रेम के विकाल और फैलाव के अनुकूल ही मनुध्य कौ सारी 
व्यवध्थाएँ बननी चाहिएँ । इसके सद्दायक नैसर्गिक नियम ही वास्तविक 
मानवी घर्म है और विरोधी पाप एवं अधर्म । 


जब मनुष्य दुवेलता एवं अज्ञानतावश इस प्रेम का विकास रोक कर 
बासना, स्वार्थ एवं पशुवृत्तियों का दाव्त वन जाता है तव उसकी आत्मा 
क्रमशः संकुचित घेरे में कैद द्वोकर चिराग़ की तरह बुक जाती है । 
अथवा यों कद्दिए कि अन्धकार में पड़कर दुःख भेलती है । 

साम्यवाद उन सारी व्यवस्थाओं को नष्ट कर देता दे जो मानव-प्रेम 
को नहीं पनपने देतीं॥ वद मानवी-जीवन कौ आरम्मिक अवस्था बचपन 
से ही मनुध्य को राष्ट्र का एक अंग मान उसकी शिक्षा, दीक्षा का प्रबन्ध 
करता है । सब द्वी बच्चे राष्ट्र की सम्पत्ति हैं। राष्ट्र दी उनका मां, बाप 
ओर परिवार है । बड़े होने पर वे जो कुछ मी करते हैं, वे अपने 
व्यक्तिगत लाभ और स्वार्थ के लिये नहीं, किन्तु उनका जीवन ही राष्ट्र के 
लिये और राष्ट्र का है। घद्द विवाह करके भी संकुचित ग्रहस्थ-प्रेम में 
नहीं फेस जाता, बल्कि उससे मानव प्रेम का पाठ पढ़ता है। वह 
कठोर परिश्रम करके भी उसका फल समाज को श्रर्पित कर देता है। इस 
प्रकार साम्यवाद में मनुष्य का जीवन हो सम्ाजमय द्ोता है फिर उसके 


झ्र वेद और साम्यवाद 
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प्रेम का विकास फ्िस प्रकार सिद्ध हो सकता है। साम्यबाद का 
श्र ही है समाजवाद । जिसका उद्देश्य मनुष्य के संकीण जीवन एवं प्रेम 
को विकसित कर समाज के रूप में परिवर्तित ऋरना । ऊँच नीच, पृणा- 
अहंकार, सवा और संडो्शता की त्तया इनके उश्पन्न करने वाले सभी 
विधानों एवं व्यवध्यात्रों को नष्ट कर देना। जिसमे सानव-प्रेम व्यक्ति- 
बाद फे माया जाल में दद्ध न हो जाय। श्रौर मनुष्य पूर्ण विकास को 
प्राप्त कर परसात्ममय बने एवं जीवन संग्राम में सफ़ल दो । 


इट्टैय तैजित: सतर्गे ऐपां साम्ये स्थित मनः । 
॥ गीता ॥ 





बेदिक-समाजवाद का वास्तव्रिक-स्वरूप 

“समाजवाद--एक विज्ञान, एक धस, एक पद्धति, एक सज्ञठन, 
समाज का एक रूप, एक विश्वास, एक ऊिलासफ्री, एक आन्दोलन, 
अपने विश्वास का प्रकाशन, रहन-सहन का एक ढल्ज, एक आकाँक्षा 
एक आदशे, एक विचार, एक सर्र, एक जागृति, एक वातावरण 
तथा एक योजना ( 7/087:977776 ) सत्र ही कुछ है [” “यह 
वास्तव में संसार की पूर्ण फिलासफी है, साम्प्रदायिक क्षेत्र में यंह्‌ 
तास्तिकता का प्रतिपाइन करता है | शासन-सम्वन्धी बातों में यह 
प्रजातन्‍्त्र का समर्थक है. उद्योग-धन्धों सें यह सामूद्िक अधिकार 
चाहता है, असीस आशावादिता इसका तत्वज्ञान है तथा संकीरो 
कोौटुम्बिक एवं वर्तेमान विक्षत वैवाहिक-वन्यनों को नष्ठ करके. 

मनुष्य को स्त्र॒तन्‍्त्र कर देने के पक्ष में है |? 
; « 7975 +#', उ, 0. पस़तछछ्ाए्रशआाक्षण 
आर एक जमेन अर्थशास्त्रज्ञ 

तृतीय-अध्याय 


वैदिक-साम्यवाद या वैज्ञानिक समानन्राद 
वैदिक-साम्यवाद की आधार-शिला 
बैद्क-सास्यवाद में मनुष्य-जीवन 
चैद्छि-साम्यवाद में समाज-निर्माण 
चैदिक-साम्यवाद सें ग्ृहस्थ का कत्तेव्य 
चैदिक-साम्यवाद में श्रमकारों का सह्भबठन 
चैदिक-साम्यवाद में अनिवार्य कर्तव्य 
बैदिक-साम्यवाद में राजनेतिक व्यवस्था 
वेद्कि-सास्यवाद में आध्यात्मिक-लीवन 
चेदिक-साम्यबाद में स्त्री-पुरुष की समस्या 
वेदिक-साम्यवाद में कन्मा ओर सादित्य 
चैदिक-साम्यवाद को ध्यावहारिक रूप-रेखा 
१३ वेद्कि-साम्यवाद और वर्तमान आयेसमाज 
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जीवनादर्श ! 


'सप्रीचीनान्‌ वः संमनसस्कृरणोम्येक श्रुप्टीन्त्संचतेनेन सर्वान्‌। 
देवा इत्राम्ृत॑ रक्ममाणाः साय॑ प्रातः सौमनसों वो 'अस्छु ॥ 
अथवेधेद 
हे मनुष्यों ! में तुमको पक्र दूसरे का साथी, एक सन 
बाले, एक भोगों वाले, अपने इस वशीकरण कर्म से 
बनाता हूँ, तम सब देवताओं को तरह अमृत के 
रखने वाले बनो. साय॑ प्रातः तुम्दारा परस्पर 
सोमनघ्य पर्थात्‌ पास्परिक प्रेम और 
शुभचिल्तन सदा बना रहे ।” चेदिक 
साम्यबाद में सामृहिक और संझ्न- 
ठित जीवन का कितना सुन्दर 
उच्चादर्श है ! समानता के 
चिगेधी वेपम्यचादो ज़रा 
आँखें खोल कर मनन 
त्तो करें। 
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, १-बेदिक-साम्यवाद या चेज्ञानिक समाजवाद ? 

इन दोनों का अर्थ असल में एक ही है| वेद का अर्थ ज्ञान है-- 
संल्कृत भाषा या काग़जी क्विताव नहीं ओर साम्यवाद का अर्थ समाजवाद 
है - समानवाद या एकरूपता नहीं। इस भाँति स्पष्ट है कि दोनों 
एक द्वी भाव के द्योतक हैं । भाषा त्तो ज्ञान का विनिमय एवं प्राप्ति 
का एक साधन है, वह स्वयं ज्ञान नहीं और पुस्तक उस ज्ञान को 
सुरक्षित रखने की पिटारी है । आश्र्य है कि आज बड़े २ विद्वान तक 
इस वास्तविक तथ्य से दूर हट कर वेद और साम्यवाद के सम्बन्ध में 
अ्रमपूर्ण विचार करते दिखलाई देते हैं । जिससे सर्वसाधारण में सर्वत्र 
भ्रम फैला हुआ है इसी से दोनों एक दूसरे. के विदद्ध भी भाषित 
दोते हैं । यदि उपरोक्त रीति से वेद और साम्यवाद के असली तत्व को 


जान लिया जाय तो दोनों को परस्पर विरोधी कहने का कोई 
साहस न करें। 


सष्टि के शुरू में प्राणी समूह के कल्याशा्थ उसकी रक्षा, पालन 
और उन्नति-विक्नास के अनुकूल ज्ञान, उस विश्व-स्वयित्ता ने सबको प्रदान 
किया । जिसका दिरदर्शन हमें विभिन्न प्राणियों में स्पष्ट दो रहा हे। 
यह कहना कि मानचेत्तर-प्राणियों में ज्ञान नहीं है--अल्पक्षता का 
परिचय देना- है। विकास के परिमाण में कमी-वेशी दूसरी वात है | 


मानव-सष्टि के आरम्म में मानवी-आत्मा के द्वित्ताथ भी उसने 
ऋषियों के छृदय में अपने अमूल्य ज्ञान को प्रकट किया और उन 
ऋषियों ने जिस भापा में मानव-संसार पर उस ज्ञान को प्रकट किया-- 
बड़ी वैदिक-भापा और उस देवी ज्ञान के लिपिबद् सुग्रह का ही नास 
“चेद? है | और उस वेद-प्रतिपादित समाज-विज्ञान को ही “बेद्कि- 
समाजवाद” कहते हैं | इसका अवतस्ण किसी व्यक्तति विशेष एवं 


६ चेद और साम्यवाद 
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समुदाय के लिये नहीं प्रत्युत सब के कल्याणद्वित हुआ । इसमें जन्म 
जाति और राष्ट्र भेद का बोई प्रश्न नहीं । प्रत्येक प्राणी अपने गुण,कर्म 
शौर .स्वाभावानुसार सर्वद्वित के अन्तर्गत अपने व्यक्तित्व का विकास 
ओर उपयोग कर सकता है। सभी सामान्य और विशेष नियमों को 
पालते हुए सामानरूप से ययायोग्य स्थान पाने के हकदार हैं। सब की 
शक्ति और योग्यता के विकास, उपयोग एवं भोग के अनुकूल साधन, 
सुविधा अवसर ओर ज्षेत्र पाने की समान व्यवस्था है| वेद तथा बैददिक- 
समाजबाद की मद्दत्ता इस बात में नहीं हैं कि यह दुनिया में सब से 
पुराना है | कोई वस्तु नई प्ररनी होने से भल्ी-बुरी नहीं हो सकती। 
यद्द तो उसके गुण-अवगुणयों पर निर्भर है। इसमें तो अध्यात्मिकता 
श्र भीतिकता का अद्भुत समन्वय, व्यक्ति और समाज का सुदन्र गठन 
तथा आसुरी वृत्तियों को नियन्त्रित कर देवीवृत्तिपों को विकसित करने 
वाले नेप्वर्गिक विधान एवं व्यवस्याश्रों का श्रद्वितीय-नियम है, यहां न 
तो दुनिया को नरक का ख़ान बताकर, प्रत्यक्ष से घृणा उत्पन्न की गई 
हैँ और न जगत को ही एकमान्न सर्वुखों का मूल बताकर प्रश्यक्ष के प्रति 
ममत्व द्वी पैदा किया गया है। इसमें तो दोनों का सर्वाज्जपू्ण समन्वय 
है --जैसा कि आज तक इतिहास में कहीं अन्यत्र नहीं मिलता | 
२--वैद्कि-पसाम्यवाद की आधार शिल्ञा--तोन कर्च॑ज्यों पर 
प्रतिप्रित है । प्रथम अपने प्रति, द्वितीय सम्राज के प्रत्ति और श्रन्त में 
ईश्वर के प्रति | वेदिक-विधान में इन तीनों से सम्बन्धित हो जीवन से 
मृत्यु पय्यन्त समस्त मानुपी कर्मों का निहूपणश है। जिसका उद्देश्य मनुष्य- 
जीवन को आजन्म सुख मोगते हुए आनन्दमय सर्वेबन्बन विमुक्त करना है | 
ये तीनों कर्तव्य मरस्पर आवाराधेय हैं और हैं एक दूसरे के बूरक | इनमें 
एक में मी विक्रति उत्पन्न होने से दूसरे को अपने सत्यस्वष्प में कायम 
रहना असम्मत्र दो जाता हैं और पश्चात्‌ सानव जीवन एवं समाज 
अशान्ति, असम्तोष और कट का क्रीड़ाच्षेत्र बन जाता है। बर्मान- 
विश्व इसका जीता जागता उदाहरण द। जहां किसी भाग में लोग 


घ्मे मज्ञह॒ब नहीं ! ३७ 
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अपने प्रति कत्तब्य का पूर्णतया पालन नहीं करते, तो किसी राष्ट्र में 
समाज के प्रति और किसी जगह ईश्वर के प्रति उपेक्षा का भाव हैं| 
फलस्वरूप सर्वत्र स्थायी शांति ओर सुख का अभाव है | पर बित्तने 
अंशों में जहां इन कत्तंव्यों का पालन हैँ वहां उतने परिमाण में सुख, 
शांति और आनन्द भी है 


सामान्य-- विशेष के भेद से उपयोक्त कर्तव्य दो प्रकार के हैं । 
सामान्य वह है जो बहुजन समाज के द्विताथ सच के लिये समान हो 
आर विशेष--जो देश, काल और परिस्थिति भेद के कारण अपवाद 
रूप में अल्पर्सख्यक्रू-समाज के कल्याणार्था निर्धारित किये गये हैं। 
वैदिक-सम्बवाद में ये दोनों कर्चव्य एक दूसरे के पूरक और सद्दायक है--- 
विरोधी नहीं और विरोधावस्था में सामान्य के रक्षणार्था विशेष का 
उत्सर्ग अनिवार्य है। लेनिन भी इसी बैंदिक-विधान का समर्थक था । 
उसका कथन है-- “व्यक्ति परिवार के लिये, परिवार पड़ोसियों के लिये. 
पड़ोसी ग्राम के लिये, ग्राम प्रान्त के और प्रान्त राष्ट्र के लिये आत्म त्याग 
करे, इसी प्रकार जातियत, सम्प्रदायगत और समाजगत वैमनस्य दूर 
हो क( ((078 £07' 2.] 8०वें ४ 07" 008) रहेगा ।?' भारतीय 
इतिहास में इस आदश पर बलिदान हुए असंख्य शहीदों का नाम 
स्वर्णाक्षरों से अंकित है । 


एक तरह से ये सामान्य और विशेष एक दूसरे के अपेक्षित है 
यथा -आन्तीय कत्तंज्य राष्ट्रीय-कत्त व्य की अपेक्ता विश्येप, और जिला को 
अपेक्षा सामान्य, विशेष क्रमशः विकसित द्वोता हुआ अन्त में “चसुधच 
कुटम्घकम! के रूप में विस्तारित होकर सामान्य सें विलान दीता ज़ाता 
है | इसी हो धर्म कदते हैं | धर्म का श्र्थ कत्त व्य (0069) है । जिस 
कत्त ठ्य से जिसका धारण हो वह उसका घमं है। तश्नुसार दी मसु६ 
का धर्म वह दे जिससे मानव-जोवन या मनुष्यत्व कायम रहता हुआ 
'अभ्युत्थान की ओर बढ़े। उक्त .हो प्रकार के कत्त व्यों से ही , मानवता 


झ्प घेद भौर साम्यवाद 
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की स्थिरता है। पहले इसीसे अर्थ की प्राप्ति द्वोती है । अर्थ का आशय 
पुरुषाथ द्वारा प्राप्त आवश्यक वस्तुएं हैं, जो मनुष्य प्रकृति से संघर्ष कर 
प्राप्त करता है। इस अर्थ रूपी साधन से जीवात्मा के अन्तरिक 
कामनाओं की पूर्ति होती है | कामना क्‍या है ? दुःखों से छूट कर सुख 
भोगते हुए आनन्दमय द्वोना। बस ! इसी को मोक्ष कद्दते हैं जो जीवन का 
प्रधान लच्य है। इस प्रकार धर्म, अं, काम और मोक्ष ये चार पर्य 
दी वैदिक साम्यवाद का मूलाधार एव उन्नति का क्रम है । इन चारों का 
सम्बन्ध शरीर, मन बुद्धि और आत्मा से है। इसी से शास्त्रकारों ने 
चारों पदार्थों की प्राप्ति के लिये इनकी शुद्धि का विधान किया है | 





वैदिक समाज सें उक्त कत्त व्यों के पालनहित मानव-जीवन को चोर 
भागों में विभ+त कर समयाज्ुसार तदनुकूल ज्षेत्र भी तैयार कर दिया 
गया है। जिसके द्वारा मनुष्य सरलता से अपने इष्ट की प्राप्ति में समर्थ 
बन जाता है। उस क्षेत्र विधान को ही “आश्रम-व्यवस्या” कद्ते हैं। 
जिनमें पूर्वोक्त तीनों कत्त व्यों की पूर्ति द्वोती है | वे ये हैं--अक्षचर्य, 
गहस्त, चानप्रस्त और सन्‍्यास । ये सभी प_्रथक प्रथक दवोते हुए भी पार- 
स्परिक आधार पर स्थिर हैं | ब्रह्मचर्य की सफलता पर दी ग्रहत्थ और 
गदस्थ पर वानप्रस्त और सन्‍्यांस की उन्नति ०वं स्थायित्व अवलम्बित है । 
जिसके द्वारा मनुष्य का जोवन एवं व्यक्तित्व क्रश; विकसित होता हुआ 
अन्त में समस्त विश्व में व्यप्त आनन्द-स्व॒रूप प्रभु के साथ तशत्म होता 
है| प्रथम आश्रम सें मनुष्य की व्यक्तिगत स्वाथ की सिद्धि होती है, द्वितीय 
में वह समाज के रूप में विकसित होकर समाजमय द्वो जाता हे ओर अन्त 
में चह .विश्वसय के रूप में परिणत हो जाता है। मानव-जोबन के इस 
क्रमिक-विकास की सुन्द्रतम व्यवस्था वेदिक-सम्राज में देखने ही योग्य है ! 

३. बैंदिक-साम्यवाद में सानव-जीवन--के प्रारम्भिक श्रविकसित 
जीवन भाग को अक्षचर्याश्रम कइते हैं । इस कोल में मनुष्य ब्रह्ममय अर्थात्‌ 
आनन्दसय-दोकर विचरने का मूल साधन ज्ञान को प्रात करता है । 





शिक्षा का असली रूप ! श्६ 








नैतिकता और चरित्र-गठन, प्रह्ति-प्रदत्त सूदरम-शक्तियों का विकास- 
अंगन-अत्यंग की वृद्धि एवं पुष्टि और आसुरी वृत्तियों का दलन आदि सब 
उस एकद्दी साध्य की सिद्धि के लिये साधनरूप में व्यवह्ृत होता है । इस 
अवस्था में समाज के प्रत्येक सदस्य को पद्मौस वर्ष के आयु पर्यन्त इस 
आश्रम-घर्म का पालन अनित्रा्ये रूप से करना पड़ता है | अवोध काल 
तक तो माता-पिता की संरक्षता में उसका लालन-पालन होता है 'और 
शेप काल गुरु को अध्यक्षता में । जहाँ गुद एक कुशल किप्तान की तरद 
उसके पवित्र व्यक्तित्व तथा बीज रूप देवों शक्तियों को उसके अनुकूल 
उपकरण द्वारा, जल-वायु एवं खाद्य और परिस्थितियाँ प्रदान कर 
विकसित करता है| नियमोपनियम का वेड़ा डाल कर वाह्म-प्रकोप और 
आउुरी-आचातों से रक्षा करता है । अपने नियन्त्रण में अपनी निगरानी 
द्वारा उसे सब प्रकार से पूर्ण बना, भावी-जीवन-संग्राम के योग्य बनाता हे; 
ताकि वद्द एक सफल-सेनिर बन कर प्रकृति पर सरलता से विजय पा 
सके । आधुनिक मापा में इसे शिक्षा काल भी कहते हैं।इस काल में 
गुरु चित्रकार या सुगतरास की तरह अपनी योग्यता या शक्त्ति को 
शिष्य में नदीं ढालता अपितु शिष्य की अव्यक्त शक्तियों को ही 
विकसित करता है | इसके विक्लास पर दी मनुष्य के भाषी-जीवन की 
सफलता निर्भर है | इस काल में विद्यार्थी को भी वड़ाद्दी सयमित 
जोबन व्यतीत करना पडता है। उसके रहन-सइन एवं अन्य देनिक कार्यों 
का निर्माण सर्वया भावी वैरिक-समाज एवं जीवन के क्रियात्मिक-गठन 
के चझाधाँर और ढूंग पर द्वी होता है, ताकि उसे भावी कार्य-त्तेत्र का 
नक्शा आसानी से समझ में आजाय | वह वासना, स्वार्थ और अद्द 
मन्यता फे वशीभूत हो क्षुद्धभ-ब्यक्तिवाद के उम्र-उन्पाद में बेुरा राग 
न अलापे, मत्युत एक सानव परिवार के रूप में रह कर सामाजिक जीवन 
व्यत्तीत करते हुए अपना कार्य सम्पादित करे | गुरु का भी धर्म है कि 
सब को भावी जीवन सें काम आने वाले सभी प्रकार का उत्तम ज्ञान 
प्रदान करें | 





४० चेदु भर साभ्यवाद 
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इस शाश्रम में प्रत्येक व्यक्त को प्रथक-प्रथक अ्रध्ययन कार्य करते 


हुए भी सम्मिलित जीवन एक कुट्ठुम्व के भाँति व्यतीत करना द्वोता है| 
सबका रहन-सहन, खान-पान एवं श्रन्य सभी व्यवद्वार एक वृहद्‌ परिवार 
की तरद होता है। सपको शक्ति मर अ्रध्ययन-काय करना होता है और 
सत्र को आवश्यकतानुसार सभी चीजें प्राप्त होती हैं । दैनिक व्यक्तिगत 
व्यवद्यार की वस्तु के अतिरिक्त किसी चीज पर क्रिसीका स्थायी अ्रविपत्य 
नहीं | कोष, स्टोर भोर श्रन्य सब कुछ गुदकुल का सम्मिलत है, विद्यार्थी 
को केवल उपयोग करने का हक है जैसा कि वैदिक व्यवस्था में निरूपण 
किया गया हैं । 


इस प्रकार न तो कभी किसी को संग्रह की इच्छा होती है और ने 
कभी किसी वृष्ु का भरभात्र ही होता है। सब को पता है कि यहां से 
कुछ भी साथ नहीं ले जाना है, फिर थपने साथ तथा समाज के साथ 
प्रबंचना कर क्यों सश्यय करें ? आवश्यकतानुसार तो यहां सब को मिलता 
ही है. अद्दाह्य ! कितना श्रब्छा होता गई मनुष्य इस त्रिशाल 
विश्वविद्यालय में भी अपना वहीं नियम वनाकर सदा चलता रहता-- 
फिर भला आज मानवता करी इतनी छोछालेदर क्‍यों होती ? सब 
साथ गुदकुल की तरह समान व्यवद्दार द्वोता | न तो किसी व्यक्ति विशेष 
की संतर्ति होने के कारण किसी के साथ रियायत-मरौवत होता और न 
किसी प्रकार का भेदभाव ! सब के लिये समान व्यवस्था होती। इतना, 
ही नहीं अपितु जिस प्रकार अ्रध्ययन काल में ऋषिमतासार क्रिसी को 
यह पता या महसूस भी नहीं होने दिया जाता कि वह किप परिवार की 
संतति है- उसी अनुसार सम्राज की भी व्यवस्था होतो। आरम्म सें 
सब का परिवार और संरक्षक गुदकुल और उसके बाद समाज था राष्र 
द्ोता है। इसमे प्रथक उसका कुछ नहीं --अत्तित्व तक नहों, जोबन का 
क्या कहना | 

अतएव जब आरम्म से ही अत्येक स्म्री-पुरुष युवावस्था तक 


, सह-शिज्षा नहीं; सास्य-शिक्ता चाहिये ! ४१ 
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सम्मिलित साम्यवोदी जीवेन विताने के पश्चात्‌ समार्ज में प्रवेश करे-- 
तब भला उसके नियमित जीवनेमें व्यक्तिवाद, अहमन्‍्यता और शोषण- 
' शासन की छुत्सित पूंजीवादीबृति कंसे उत्पन्न दो सकती है ?! समाज भी 
उसका सह स्वायत्त कर अपने गोद में उसके गुणं, कर्म, स्वभावानुसार 
यथायोग्य स्थान अदाने करता है। इस अवस्थी में उसके भरणु- 
पोषण एवं सेवान्काय की जिस्मेवारी और नियंत्रण गुरुवुल पर से हट 
कर समाजे पर आ पड़तां है | अब समाज उसका उर्सरदायी है और व्रद्द 
संमाज के कत्तेब्यों का | पे परिवर्तन मात्र छुआ अन्यथा सब पूर्व क्रे 
पढ़ाये गये पाठोंका व्यवद्दारिक प्रयोग ही है । शेदस्थ अक्षचर्य में विकसित 
शक्ति और प्रतिभा का स्वतन्त्र प्रदर्शन-क्षेत्र एवं परीज्ञास्पल है । 
इस भाँति वैदिक समाज में सवन्न राज्य की संरक्षता में जगद्द २ 
शिक्षणालयों का अनिवाय रूप से विद्ान दे और राष्ट्र के पत्येक संचति 
के लिए अमेदभाव से प्रवेश जरूरी है। सब राष्ट्र के अंग हैं । किसी का 
कमजोर या चुरा द्वोना राष्ट्र का कलंक है | राष्ट्र के ऊपर सवका भार है । 
सभी को अपनी प्रकृति के अनुकूल सुविधा, साधन ओर क्षेत्र मिलता है । 
जन्म, जाति और आक्वति भेद-का कोई विभेद्‌ नहीं। हां [ वंयस्क काल की 
प्राप्ति में तथा मातृत्व और पिठृत्व में भेद होने के कारण र्त्री-पुरुष का 
का शिक्षणालय एवं शिक्षा अन्य सभी वातों में समान द्ोते हुए. भी 
अलग अलग होने का विधान है । साथ द्वी मातृ-पितृ शक्ति के विकास 
हिंत इसे विषय की शिक्षिं में विशेष भेद है | अंथात्‌ वंदिक सेमाज में 
स्त्री-पुरेषे की “साम्य शिक्षा? होते हुएं मी “सहंशिक्ता?”ः का निषेध 
है औरं नारीत्व एंव पुरुषत्व का विशेष | पर इसेंकों अपिप्राय उनेंके 
संर्थ्य पद आदि का दोना नंही--बद्द तो संबंधी निंन्‍्य है | 
४. बंदिकि-सांम्येबांद में समा निर्माशिश---को श्री गंशेश उंस 
संमेय से होता है, जंब सोनव--द्वेंदेंय की एंक अज्ञातं प्रंलेयें-पिपाया ऐंकंद्म 
वेचन कर देवी है | योवनांवेस्थी प्रांत कंरते ही जिसकी अंन॒भूति उसके 
' ओेस्तिंत्वे में उंद्धिग्नता ओर असंतोर पैदा केर॑ देती है | इस के प्रंभाव से 
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वासनायें प्रवल हो उठती हैं, इन्द्रियाँ चंचल हो जाती- हैं,- मानव-जीवन 
अपने को सर्वथा ऐकाँकी और अपूर्ण पाता है.और पाता है। अपने में 
अत्म-समर्पण एवं आत्मविकास की उत्कट-आकाँक्षा | इसे आप 
जवानी दी भस्ती कहे या काम का उन्माद अथवा सृष्टि संचालन दित 
प्रकृति को अव्यक्त प्रेरणा ? पर है यद्दी सामाजिक-गठन के सूत्नपात का 
- मूल-आधार-स्तम्म । इस -अवस्या में मानव-द्वदय स्व-प्रकृति .के 
अनुकूल किसी ऐसे सहचर की तलाश में भटकने/लगता है, जिससे बह 
तदात्म कर सके । नित्य झति अन्तर में उत्थितभाषों का बोक ढोते 
रहना उसके लिये दूमर हो।जाता दे |) वह समाज से एक सुन्दर मनोनीत 
साथी चाहतों हैं; जिससे वह पारस्परिक सहायता एव आदान-प्रदान द्वारा 
जीवन की कट्॒ता दूर कर सके, कठिनाइयाँ सरल कर सके, और मन का 
, बोक छुछ इल्का कर सके ।-शाश्त्र उसके इस नेसर्गिक माँग, का खुला 
समर्थन करता हैः-- 
। “स बे नेवारे से तस्माद ऐकाकी न रमते ।” 
अर्थात्‌ वह समाजिक प्राणी दै, कमी अफ्रेला नहीं रह्या--इसलिए, 
शरद एकाकी नहीं रद्द सकता । कारण ' 
ह्विधा ऋृत्वात्मनों देहमर्घेन पुरुषोडभवत । 
अर्धेन नारी तस्यां सविराजम सजत्पभ्ु ॥ 


विधाता ने दो भागों में अपने शरीर को विमकत किया--ज्री और 

पुरुष | इन दो भागों, के सम्मिलन से दी पूर्ण-पुरुष का निर्माण होता 
“है । इसो से:स््ी-पुरुष दोनों ही अपने में अपूर्णता और एकांकोपन का 
अनुभव करते हैं--:एएक दूसरे के अपेक्षित रहते हैं।, बह विश्व-स्वयित्त 
इनम किसी को मी इस योग्य नहीं बनाया कि वे पारस्परिक सान्निध्य एवं 
- सम्मिलन,,के, बिना स्वयं झकेले अपने आप अपनी.-स्वाभाविक आवश्यक- 
>ताओं की पूर्षि कर सकें --प्राकृतिक पूर्णता को प्रात्त कर सके | ऐसा करने 
में ये सवंथा असमर्थ हे- एक के अमाव .में दूसरे का अस्तित्व-असू्भव 
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है| ये दोनों ही परस्पर पालक, पूरक और सद्दायक'हैं--.एक सांचे के दो 
फलले हैं। 
बस [ स्त्री-पुरुष के जीवन में पारस्परिक साहचर्य-सम्बन्धद्धित उग्र- 
आकुलता का यद्दी श्रधान कारण है, जिसके मूल में प्रकृति की स्वाभाविक 
मंशा--“सष्टि का संचालन” प्रच्छुन्न रूप से सान्निद्ित है | इतना ही- 
नहीं बल्कि इस संसार-सागर को पार करने में वा जीवन संग्राम की - 
कठिनता को इल करने के लिये स्त्री-के लिये पुछष और पुरुष के लिए - 
स्‍त्री के अतिरिक्त और कोई अन्य योग्य साथी भी छुनिया में “दूसरा 
नहीं | यद्दी परस्पर एक दूसरे में अपने को विलीन कर सकते हैं । 
अपना हृदय खोल कर एक दूसरे के सनन्‍्मुख रख -सच्ची सद्दानुभूति एवं * 
स्नेह ले दे सकते हैं ओर कर सकते हैं, एक दूसरे के लिये सर्वस्व 
समपर्ण एवं उत्सर्ग ! 

इस नैसरिक नियमोपतियम के आधार पर दी चैदिक-साम्बवाद « 
ब्रह्मचर्याअम समाप्त कर आये हुए प्रत्येक स्री-पुरुप को अपने प्रकृति 
के अनुकूल गुण कर्म स्वाभावानुसार मनोवांब्छित सहचर के -चुनाव - 
की सम्यक् स्वतन्त्रता प्रदान करता है,-जिसे “स्वयम्वर” कहते हैँ । यद्द 
उन्हें परस्पर स्नेह-यूत्र में आवद्ध हो "एक जीव दो देह”? बनकर साम्य 
स्वतन्त्र और स्वावलग्वी जीवन व्यतीत करने की प्रेरणा करता है और 
उनके अनुकूल समी उपकरण उन्हें प्रस्तुत कर साइचय-सम्वन्ध को 
चिरस्थायी बनाने में सदा भ्रयक्ञशील रहता है| वस ! इस परिणय-- 
प्रसिद्धि का दी नाम “विचाह” है। 

मद्दर्पि दयानन्द के कथनानुसार--“विवाह” जो नियमपूर्चक प्रसिद्धि - 
से, अपनी इच्छा करके पाशिगरहण करना “विवाह” [कहाता है व” 
इसका अर्थ-तंन्धन या यौवन की आंधी. में उच्छुल्नल-पशु-लालस्ाः के 
खुल खेलने का पासपमोट-नहीं | यह: तो मद्दात्मा गान्धी के शब्दों में: 
स्त्री-पुदय की विषय-चासना को मर्य्याद्त रखने के लिये “ विवाद” 
एक सवसामान्य धार्मिक व्यवस्था है ।”| ज़ो आत्म-विस्तार एवं' समाज- 
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निर्माण का प्रारम्भ तथा अपूर्णता का अन्त है। यद्द सानव-प्राणी को 
सामाजिक-साहचर्य सम्बन्ध एवं उत्तरदायित्व को उद्वहन करने की - 
शिक्षा देता है | प्रेम का पाठ पढ़ा त्याग, उत्सर्ग और समर्पण का 
मांगे बताता है तथा करता है विभक्त अर्द्धाज्न-मानव की रटेकांकी जीवन 
एवें स्वरूप को विकसित कर संयुक्त एवं व्यापक-मद्दानू। जो ऋ्रमश३ 
प्रसारित दो वसुधैव कुठुम्बकम्‌ के रूप में परिणत होकर परमानन्द में 
विलीन द्वो जाता है। 
वैदिक-साम्यवाद इस बैवाहिक विधान द्वारा मानव-जीवन में वासना 
ओर संयम के वीच सामझस्य स्थापित करता है। वह न तो बैपयिक- 
पिपासा को सर्वथा नष्ट द्वी करता है ओर न उसे पशु-प्रच्रतिमय द्वोने देता 
है। वह तो वासना को प्रेम का सोपान वना वैषयिक आकर्षण द्वारा 
व्यक्तित्व का विध्तार एवं एकीकरण करता है | लम्पटबृति को नियन्त्रित 
रखने के लिये पति और पत्नी-त्रत का अनिवाय॑ विधान करता है, ऋत॒- 
गामी होने का आदेश देता है, साथ ही स्प्री-पुरुप के इस साहचर्य- 
सम्बन्ध का सात मुख्योद्देश्य बताता है । 
इषे राये रमस्व सहसे थुम्न उर्जे अपत्याय । 
सम्राडसि स्वराडसि सारस्वतो तवोत्सौप्रावताम्‌ ॥ 
यजु ० | १३ ।॥ ३४ 
है स्त्री-पुदषो | तम दोनों विज्ञान, धन, बल, यश, अन्न 

पराक्रम तथा संतान प्राप्ति के लिये साइचय सम्बंध स्थापित करो। 
कृपोदक के समान कोमलता प्राप्त कर इस वेदोपदेश में कुशल होकर 
स्व-शरीर और अज्रादि पदार्थों की रक्चा आदि करो--यह तुमको 
उपदेश देता हूं ।” यद्यपि इन सब में मूल और प्रधान झाधिक सवा 
ही हैं । यदी स्त्री-पुरुष के साद्रचयं-संगठन--अर्थात्‌ विवाह और 
ससाज निर्माण का एकमात्र प्रारम्समिक न्याय कारण और अन्य सब 
उसके अपरिद्ार्य परिणाम है। परन्तु यह आर्थिक-स्वार्थ ही उसके जीवन 
का एकमान्न अन्तिम लक्ष्य नहीं | यहां से तो केवल उसके उद्देश्यपूर्ति 
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का प्रारम्म द्वी होता है | पर्च वर्शित सारे उद्देश्य केवल साधनरूपू हे। 
'यया विवाह का उद्देश्य वास्तव में सन्‍्ताच नहीं--यह तो वासना तृप्ति 
का अनिवाय परिणाम है। पर वासना को नियंत्रित करने का यह उद्देश्य 
एक साधन भी है। यही श्रवस्था अन्य सब की है। सच तो यद्द है कि 
स्त्री-पुरष का साहचये-सम्वन्ध तो जीवाब्मा को ग्राकृतिकप्रेरणय के 
कारण वाध्य दोकर करना पड़ता है अन्यथा उसका लक्ष्य तो ब्ह्ममय 
अर्थात्‌ आनन्दमय होना है। जिसकी तैयारी करके वह ब्रह्मचर्य आश्रम 
से झाया है । इस दुनिये की गली से उसे विवश द्वोकर गुजरना है, इसी 
लिये वह साधनरूप उक्त सभी व्यचस्थाओं का निर्माण करता है। इसी 
से वैदिक साम्यवाद में मानव जीवन एवं समाज निर्माण का 
मूलाधार प्रारम्भ में चासना स्वार्थ, एवं व्यक्तिवाद की रक्षा-पूर्ति दोते 
हुए भी अन्त में प्रेम, उत्सर्ग एवं सामाजिक रक़्ता ही मुख्योदेश्य रहता 
है ओर वासना अआदि की रक्षा-पूर्ति स्वयं प्रेम आदि का परिणास बन 
जाता हैं । इस प्रकार स्त्री-पुरप के सद्नठित जीवन निर्वाह के आरम्म के 
साथ ही मनुष्य के सामाजिक कतंब्यों का जिम्मेवारी वो प्रालन आरंभ दो 
जाता है| इसी को शदृस्थ आश्रम कद्दते हैं । 


४-गृहस्थ-जीवन का प्रधान कत्तेज्य-समस्त समाज का समानरूपर 
से पालन-पोपण और समग्र आवश्यकीय वस्तुओं को उत्पन्न कर आवश्य- 
कतानसार सब को समान भाव से ल्यायपूर्वक वितरण करना है। इस 
आश्रम के समचित संगठन और सफलता पर द्वी अन्य शआश्रसमों की 
सफलता निर्मर है| इसमें किचिंत्‌ भी कतंव्य-च्युत होने पर जीवन के 
प्रस्येक-त्षेत्र में गड़बड़ी उत्पन्न दो जाती है | वेदिक-समाज के निर्माताओं 
ने इस आश्रम पर इसीलिये कठोर नियन्त्रण रद्खा, प्रत्येक ग्रहस्थी के 
लिये विविघ-कतंव्यों का अनिवाये विधान किया । जिसको “यज्ञ” आदि 
कर्मकाण्ड कदते हैं | ताकि मनुष्य की दुवल-बृत्तियां उसे विचलित न 
कर दें जिससे समाज में सर्वत्र द्वाद्दकार मच जावे | 
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यज्ञ का अर्थ कोरा हवन और तोतारटन्त मन्‍्त्रपाठमात्र नहीं इसका 
अमिप्रांय तो देवयूजा, संगत्तिकरण, दान और उत्सर्ग है। देवपूंजा-' 
दिव्यगुणों से युक्त आप्स-विद्वांन तथा दिव्यशुण वाले पदार्थ अणि 
आदि का नेंसर्गिक-नियमानुकूल समुचित उपथोग ओर, स्वानुकूंल- रखना 
है। संयतिकरण-अपने व्यक्तिगत एवं समष्टिगत “जीवन "में उनको 
यथायोग्य स्थान प्रदान कर उनके उचित साहचर्य हारा लाम उठाना 
है । अग्निरेच की पूजा और संगतिकरण का सत्तलव हाथ सेकना रोटी 
पकाना है, मशीन आदि चलाना असंख्य मैद हैं । दान देने को कहते हैं । 
समाज के सभी व्यक्ति सब को कुछ न कुछ -आवश्य देते हैं और सभी 
अपनी जरूरत भर ही लेने या रखते हैं। सदा देने की अभिलाता से 
सभी सम्पन्न, तृप्त और सब प्रकार से पूर्ण रहते हैं। इस लेन-देन से 
ही समाज का निर्माणं द्ोता है। दूसरे शब्दों में दान का अर्थ विनिमय 
( एक्सर्चेज ) है, पर फल पुरस्कार और बदले आदि की भावना- से 
शत्ष्य | वेदिक-समाज में तो परमार्थ में ही स्वार्थ द्वी सिद्धि होती है । इसी 
आधार पर विनिमय-व्यापार तथा सम्पत्ति आदि का विधाजक-नियम बना 
है | इससे समाज में किसी प्रक्रार की विष्रमता उत्पन्न ही नहीं दहोता। 
जहां सभी व्यक्ति देने की ही इच्छा रखते हों--बहां पूंजावाद और 
साम्राज्यवाद कैसा ? इसकी उत्पत्ति तो छुद्र व्यक्तिगत मुनाफों, स्वार्थ- 
परता और एक दूसरे के लूट खसोट के कारण होता है। बिशुद्ध- 
विनियम में अमीर “गरीब का अस्तित्व 'कहां ? 


पूर्व चर्णित देव पूजा, सन्नत्तिकरण और दान का परस्पर एक दूसरे 
के साथ घनिष्ट सम्बन्ध है और इन सब का पूरा द्ोना उत्सर्ग पर अवल- 
ग्वित दे | प्रत्येक यज्ञ में इन सव का होना जरूरो है, चाहै वह -“राज- 
सूथ यज्ञ” ( राज्योत्रति ) हो या और कुछ ! वैदिक-साहित्य में तो 
सैकड़ों प्रकार के यजों का विधान है | गदरी दृष्टि से देखने पर देदिक 
समाजवादी आर्य का जीवन ही यज्ञमय होता दे । यज्ञ श्॒य जीवन जीवन 


यज्ञ केवन्ष हवन नहीं २७ 
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नहीं । अस्तु, ग्रहस्थाअ्म प्रवेश करते द्वी प्रत्येक आये दम्पति .के लिये 
यज्ञ अनिवार्य हो जाता है | उन यज्ञों में पंचमदायज्ञ का पालन सब का 
प्रथम कत्त व्य है। जो सामाजिक सज्भठठन और सुख शान्ति, का एकमात्र 
कारण है। वो ये हैं:--श्रह्मयज्ञ, देवयज्ञ, पितृयज्ञ, बलिवैश्यदेवयज्ञ और 
- अतिथियज्ञ । 
च्रह्मयज्ञ -- का अभिप्राय है ब्रह्म अर्थात्‌ आनन्द प्राप्तिद्दित तदनुकूल 
: देव पूजा सन्नत्तिकरण और दान करना | ब्रक्मयज्ञविधि में इसी का 
, क्रमशः विषद-विधान है | एक तरद्द से इसमें -जीवन भर की दैनिक 
दिनचर्या का निरुपंणु किया गया है | जिसका दोनों काल प्रभ्रु के समक्ष 
-सम्यक प्रकार से ध्यान कर लेखा-जोखा मिला लेना सब-के लिये ज 
है | यह तो जीवन का पथप्रदर्शक चार्ट- है, जो आनन्दमय होने . का 
निर्देश करता है| यह केवल आँख मूंद कर रटने की ही वस्तु नहीं। 
विश्तार-भय स यहाँ अधिक इस विपय पर न लिखकर शीघ्र ही एक 
स्वनन्त्र पुस्तिका के रूप में पाठकों की सेवा -में इस विषय-पर - अपने 
विचार भेंट करूँगा | 
देवयक्ष--जड़ और चेतन्य देवों का-नैसर्गिक-नियमानुकू ल-समुचित्त 
उपयोग हैं | इन देवों की पूजा, सन्नति ओर दान द्वारा ही बड़े २ कल- 
/ कारखानों का संचालन, रेल-तार, मोटर-जद्दाजु और विविध-आवश्यकीय 
-वस्तुओ का उत्पादन तथा इमारे धार्मिक, सामाजिक एवं राजनेतिक- 
जीवन का निर्माण, संस्कार और परिचालन होता है। अग्निहोत्र इसी 
का दूसरा नाम है जो समाज द्वित अपने आप को दहोमने का पाठ पढ़ाता 
है और सर्वस्व स्वाह्य कर के भी कहता है--/“इद्ज्मृम्‌ |” 
पितृयज्ञ-ऋषि के शब्दों में भाद्ध और तर॑णको कहते हैं |.जिस 
क्रिया से सत्य का ग्रहण किया जाय उसको “श्रद्धा” और जो श्रद्धा _से 
कर्म. किया जाय उसका नाम “श्राद्ध” है | जिन कर्मों से विद्यमान माता- 
"पिता. प्रसन्न और तृत्त द्वों, या किये जांच; उनका -नाम .तबण दै, इसके 
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श्ट चेद और सम्यवाद 


लिये जिन देवों की पूला, सन्नति और दान किया जाय--उसे “पितृयेत्" 
कहते हैं | इससे समाज के वृद्ध वर्गों की सेवा, पालन और निर्वाह के 
अतिरिक्त नवागन्तुक दम्पति को जीवन-पथ पर बढ़ने में सद्यंता भर 
अपने उत्तरदायित्व का परिचय भी मिलता है | 

बलिचेश्य देवयज्ञ-पाइ्व॑वर्ती प्राणियों के पालन,-पोपण शौर 
रक्षण को कहते हैँ | मनुष्य-समानिक प्राणुर है | उसके समाज में केवल 
मनुष्य ही नहीं प्रत्युत मानवेतर प्राणियों का भी विशाल समूहवास करता 
है | वद उनके विना अपनी रक्षा, उन्नति और पालन नहीं कर सकता 
है । इसलिये उसे सव की जिम्मेंदारी बदन करना पड़ता है। 


अतिथि यज्ञ--अपने यहाँ आये हुए लोकोपकारी, विद्वान्‌, समाज 
सेवक की सेंवा-पूजो और संगति आदि करना है। उसके सप्योपदेश, 
शानविज्ञान एर्व दितकारी-अनुभवों से लाम उठाना-+इस यज्ञ का मुख्या- 
देश्यं है । साथ ही इससे पर्य्यटक, पंरित्राजक और देश-विदेश में 
सेमाजद्वित कार्य करने वालों की सरलता से प्रचन्ध हो जाता हे । 

इस तरह यद्द पॉचो मद्दायज्ञ केवल गश्हस्थ दम्पति के लिये ही 
नहीं बल्कि प्रत्येक राष्ट्र और समाज के लिये भी अनिवार्य है। कारण 
धई भी तो मनुष्य का एक विशाल जीवन हो है। जब से इन यज्ञों 
का वास्तविक रूप लोप हुंआ तब से समाज नरक का खान बना | कऊँफ ! 
आज इनका बिक्ृत रूप देख कर प्राचीनता से किसे धुणं। न हो जायगी 

६--अमकारों का संगठन- वैदिक समाजवाद में सामाजिक-गठन 
का महत्व केवल यह्दी नहीं है कि उसके द्वारा मनुष्य के व्यक्तिगत और 
समहिगत जीवन की समान रूप से सबंब्यापी रक्षा उन्नति एवं विकास 
द्वोता है प्रत्युत उसकी विशेषेता इस बात में है कि उससे मेलुष्य को 
दुर्बलता एवं ऐंपयाओं पर भौ कठोर नियत्रद रहता है। ताकि ये उम्ररूप 
धारण करे समाज में सर्वेत्न विक्षति और विश्टेह्॒लता न उत्तत्व कर ह्। 


थे ऐप बुर तीन हैं-लोकेषशा पंत्रेषणा और विज्ेष्णा | माय: मनुष्य की 
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वर्ण व्यवस्था नहीं, मरण व्यवस्था है ! ड्ट् 


सभी दुवलताओं के मूल में इन तीनों का कुछ न कुछ द्वाथ जरूर रद्दता 
है ।इ लिये वेदिक समाज में इन्हें हानि की दृष्टि से देखा है | क्योंकि 
मानव जीवन के प्रारम्म में इन्हें सर्वया विनष्ट नहीं किया जा सकता और 
न ऐसा करने में कल्याण ही है। इन्द्ीींके द्वारा पुरुषा्थ और कार्यशक्ति में 
प्रेरणा प्राप्त दोती हैं । अतएव इन्हें विविध विधानों से नियंत्रित कर निम्न 
श्रेणी प्रदान करना ही उचित हे । जिससे वेयक्तिक और सामाजिक 
विधान के पालन एवं सर्वव्यापी उत्क् में कोई विप्त-चाधा उत्पन्न न 
हो, साथ ही ऐपषणाओं कीतृति और सामान्य शव विशेष नियमों का 
निर्माण भी इस ढंग से किया गया है कि ये एक दुसरे के घातक न होकर 
परस्पर सद्दायक सिद्ध हों, और कोई भी मर्यादा का उलंघन न कर 
सके | 

प्राचीन ऋषियों ने देखा--यौवनावस्या में ही ऐपणारयें प्रायः प्रवल 

हो उठती ई । जिससे कहीं समाज का सर्बनाश द्वोता है तो कहीं व्वक्तित्व 
का | इस भाँति सानव जीवन कष्ट का कीड़ा क्षेत्र बन जाता है।इस 
लिये उन्होंने गदस्थ-आश्रम में प्रवेश करते ही सब्र से पहले स्त्री-पुरुष के 
विपय-वासना पर विविध प्रतिवन्ध लगा पुत्रेपणा को मर्यादित किया है, 
तथा धन्य ऐपषयाश्ं के नियंत्रणद्धित इस आश्रम में किया है वर्शब्यवस्था 
का निर्माण | इसमें वित्तेयणा और पुत्रैपणा को द्वी विशेष रूप से 
मर्यादित किया गया है और लोकैपणा पर विजय पाने की तैयारी की 
गई है| जो इन तीनों ऐपयाओं पर विजय पा लेता उसी के हाथ में 
समाज का नेतृत्व और नियंत्रण रहता है। वर्एंव्यवस्या से मेरा अभिप्राय 
विभिन्‍न भ्रमविभागों का सामूहिक संगठन है, प्रचलित वर्णुब्यस्था नहीं 

यह तो मरण-व्यवस्था हो रद्दी है । 

प्रत्येक मनुष्य में भिन्न भिन्‍न प्रकार की शक्ति और योग्यताएँ होती हैं, 
चैदिक-समाण फे संचालक उसके गुण, कर्म ओर स्वभावानुसार उसे समाज 
में यथायोग्य स्थान पर नियोजित कर देते है | इस प्रकार समस्त 


पू० धैद भौर साम्यवाद 
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श्रमकारों के विभिन्‍न विभागों के सामूद्िक संगठन हित ब्राह्मण क्षत्रिय 
वैश्य और शुद्व-इन चार विभागों का निमांण किया गया । जिन श्रमझआरँ।ं 
की योग्यता एवं कार्यशिक्षा, विज्ञान और नेतृत्व आदि से सम्बन्धित 
है, उन्हें त्रामण सबुदाय के अन्तेगत सद्ठठित किया जाता है और 
जिन में रक्षा और शासन जञञादि से सम्बन्वित योग्यता है उद्हें 
क्षत्रिय विभाग में । तदनुसार द्वी जिनमें विनिम4 शादनि से 
संबंधितशक्ति और योग्यता है, उन्हें चेश्य और जिनमें शारीरिक भ्रम 
आदि कठिन कार्यों से सम्बन्ध्रित हैं उन्हें शूद्ध विभाग के अस्तेगत 
संगठित किया जाता है। जब तक जो व्यक्ति जिस क्राम को करता है, 
तभी तक उस विभाग का अंग माना जाता है, बाद में नहीं। कार्य का 
चुनाव उसकी इच्छा पर निर्भर है, वह परिवर्तन करने से स्वतंत्र हैं। 
समाज का वोई सदस्य पेतृकक्रार्य करने के लिये वष्य नहीं और न पेनृक 
सम्पत्ति, पद और अधिकार का दृकदार ही हैं, ये सब तो उसकी शक्ति, 
योग्यता और गुण कर्म स्वभाव पर निम्मर हैं। साथ दी इनमें कार्य भेद से 
कोई छोटा या बड़ा नद्दीं, कोई ऊ॑च या नीच नहीं-सब अमृतपुत्र हैं सब 
भाई-भाई ४ | सभी समाजद्दित अपने २ कतेब्य का पालन करते हैं 
व्यक्तिगत मुनाफा के लिये नहीं पत्युत कम फल को ईश्वरापंण कर,अपना 
फर्ज समझ कर करते हैं सबके सन्मुख-“कुवन्नेवेह कर्माश जिज्ी- 
विषेच्छत £ ससा:” का प्रेरक विधान एवं कठोर ईश्वरीय अाज्ञा हैं। सब 
मिलकर एक परिवार सहश्य अपनी समस्त आवश्यकीय वस्तुओं का 
उत्पादन करते हैं, ओर सब समान रूप से सामूद्दिक आवश्यकता के 
मुताबिक परस्पर आपस में वांट लेते हैं । इनके विनिमय व्यापार तथा 
श्रस पुरस्कार का आधार उत्पादन (पोडक्शन) और मांग (डिमाणड) न 

वल्कि आवश्यकता की पूर्ति हैँ। इसके अत्तिरिक्त बस्तु एवं श्रम का 
विनिमय, वितरण तथा मूल्य आंकने की खुन्दर व्यवस्था 
हो द्वी नहीं सकती हैं । कारण सक्मारं और डिमांड को 
तो घटाया बढ़ाया जा सकता है, इसके द्वारा न्यायोचित वश्चारा! सम्भव 


देदिकसमान की विशेषता है 
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नहीं | इसके अज्ावा जब पू जी, और उत्पत्ति के साधन एवं वितरण 
पर समाज का अधिपत्य द्वो जाय, तब इस व्यक्तिगतस्पर्दा की जरूरत 
ही नहीं रह जाती, तथा पूँजी पर एकाधिपत्य द्वोने पर समाज का कल्याण 
नहीं | वर्तेमान व्यवध्या तथा इतिहास इसकी स्पष्ट साक्षी है! इसलिये 
वैदिक-समाजवाद में आवश्यकतानुसार ही किसी वस्तु को लेस़े या रखने 
का सब को अधिकार है। कोई परान्र-भोजी और संचय करने वाला 
नहीं | सभी के आगे--'तेन त्यक्तेन भ्रुंजीथा मा णथः कस्य स्विद्धनम”! 
का पवित्र आदर्श है। इस वैदिक-विवान के अनुसार चलने में किसी को 
अ्रसुविधा नहीं द्वोता, कमोंकि प्रत्येक स्त्री-पुछलष को दहस्थ-भोग केवल 
पच्चीस चपंं के लिये द्वी मिला हे, पश्चात्‌ उसे सब कुछ त्वाग कर 
वानप्रस्त आश्रम में जाना जरूरी है । णहस्थ में भी सव की सन्‍्तान का 
लालन-पालन और शिक्षा-दीक्षा का प्रवन्ध समाज द्वारा संचालित 
गुरूुछुल ( शिक्षणालय ) में होत। है| ग्रह में स्त्री-पुरण के ऊपर केचल 
अपना ह्वी उत्तरदायित्व रहता है, बच्चों का कमट नहीं | बअद्यचर्याश्रम 
समाप्त कर ग्रइल्‍्थ में प्रवेश करते समय गुण कर्म और स्वामाबानुसार 
ही उन रुन्‍्तानों को समाज से सुविधा, साधन और अधिकार-स्थान 
मिलता ह--जन्म के नदीं। ऐसी ध्यिति में भला लूट-खसोट कर संचय 
करने को क्या जरूरत १ 

अतएव इस भांति मनुष्य की सारी ऐपणार्ये और दुर्बवलताओं को 
नियंत्रित कर दिया जाता है। मानव शरीर की तरद समस्त अमकारों का 
परत्पर एक दूसरे से सम्बद्ध होने से तथा परस्पर पराभ्रित होने से कोई 
किसी का शोपण-शासन नहीं कर सकता और न घुणा अदृड्डार एवं 
लोलुपता का द्वी उद्धव होता है । इससे एकद्दी व्यक्ति के हाथों में ऐड्वर्य, 
अधिकार और प्रतिष्ठा एवं भोग केन्द्रीभूत नहीं होता। सभी को गुण, 
कर्म स्वाभावानुसार समानरूप से समी भोग उचित सीमा तक प्राप्त होता 
है | एक दम स्वछन्दाधिकार नहीं | सब की आवश्यकता की पूर्ति समाज 
करता है। शेप सम्पत्ति पर तथा अन्य सभी वस्तुओं पर समाज का 
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सामूहिक अधिकार रह्दता है | सब का कतंव्य * ड्यूटी ) इस तरद्द से वना 
हुआ है--सब पर एक दूसरे का नियंत्रण रहता है | इसका उदाहरण 
किसी भी वंक या लिमिटेड कम्पनी इसमें स्पष्ट मिलेगा । जहां व्यक्ति का 
व्यक्तित्व साम[जिक शुर्डूला में आवद्ध अपना निश्चित वेतन लेकर कार्य 
करते नजर आते हैं | सब ये पारस्पारिक अनुशासन से सगठित जीवन 
एवं कार्य में कोई गड़बड़ी नहीं हो पाती । बड़ी २ राजसत्ता, म्युनिसिपैलिटी 
और अन्य व्यवसाय एवं व्यवस्था का संचालन इसके जीते जागते प्रमाण 
हैं। सबेत्र प्रत्येक व्यक्ति अपना २ कार्य अपने क्षेत्र में आजादी के साथ 
ही तो करता है, चाहे वह अच्छा करे प्रा! उसी पर तो उसका 
उत्तरदायित्व रहता है? पर इसमें कितने अनुतीण होते हैं ? क्यों ! 
सामाजिक नियंत्रण के द्वी कारण त्तो ? 


७-वैद्कि-सम्यव!द्‌ में अनिवाये कत्तेज्य-दस है । जिसे बम- 
नियम कद्दते हैं | जद्दां प्रत्येक आश्रम एवं वर्ण के लिये प्रथक पृथक 
विशेष २ कततंव्यों का अनिवार्य विधान है, वहां समाज के प्रत्येक व्यक्ति 
के लिये रूमानरूप से “यम और नियम? का पालन मी ,जरूरी है| 
कारण इसके पालन बिना पूर्व वर्शित विधानों का स्थायित्व नहीं। इतिहास 
में कई वार क्रान्तियों के पश्चात्‌ वेदिक-समाजवाद या उससे सम्बन्धित 
विघानों की स्थापना हुई, पर सामान्यकतंज्य “यम-नियम” के अभाव के 
कारण पुनः समाज की सभी व्यवस्था पूर्ववत्त हो गई' | इसी से वैदिक- 
साम्थचाद सें इसका अनिवार्य विधान है | विशेषकर यम का पालन तो 
हर-हालत में लाजिमी हैं | क्योंकि इसके द्वारा प्रत्यक्ष सामाजिक हितों की 
रक्षा है | इसमें ढोंग आडम्वर की गुझ्लायश नहों और इसके बिना 
सामाजिक एवं वैयक्तिक जीवन एवं व्यवस्था का संचालन भी सर्वथा 
असम्भव है । इसीलिये मनु मगवान ने कहा है; -- 


यमान्‌ सेवेत सततं न नियमान कबलान्‌ बुध: | 
अर्थात्‌ बुद्धिमान व्यक्ति केवल नियमों का द्वी सेवन न करे, बल्कि 


कापरता से हिसा श्रेष्ट है ! घ३ 


यों का भी अनिवार्यरूप से इसके साथ निरंतर पालन किग्रा करे; जो 
कि पांच प्रकार के दे । 

(को) सत्य-- मन, बुद्धि और शआ्ात्मा जितको जैसा समके उसको 
वैसा ही मानना, चोलना और करना है-- तब तक, जब तक यह मिथ्या 
न सिद्ध हो जाय। सत्यासत्य के नि्शय का इससे अधिक न्यायोचित्त 
कस्तौटी और क्‍या हो सकती है ? सानव-जीवन तो ज्यों २ बीतता जाता 
है, त्यों २ उसे भूत-काल स्वप्त सहश्य असत्य और अपूर्य भाषित होता 
है | ऐसी स्थिति में किसी वस्तु के सम्बन्ध में सत्य-ज्ञान होने का 
अधिकार पूर्ण दावा करना एक धुश्टता होगी । इसलिये सत्य जानने के 
लिये उपरोक्त कसौटी दी ठीक प्रतीत द्ोती है | सच तो यह है भानत 
अल्पज्ञ ओर उसकी शक्ति सीमित हई | अत: उसके लिए सत््य को प्रात 
करना असम्मव नहीं तो सम्भव कहना भी कठिन है। केवल उसके 
अन्तर में उत्वित सत्य-प्राप्ति की जिज्ञासा ते ही उसके जीवन में आशा 
की एक लथघुकाय क्षीणु ज्योति टिमठिमातती रद्दती है । 

(ख) अहिंता-सन, वचन और कर्म से किसी का अहित न करना 
है। जैसे मी हो समस्त प्राणियोंकी भलाई में इपॉ-देप और घृणा-अहंकार 
से रद्िित द्ोकर लगे रहना । सदा अल्प-सख्यकों की रक्षा करते हुये चहु- 
जनसमाज का द्वित साधन में तत्पर रहना । पर, इसका अभिप्राय यद्द नहीं 
कि दुर्शो को दरइ आदि द्वारा सुधारा भी न जाय, सच तो थह है--राग- 
द्ेप से शज््य हो कर दुशें की दुश्ता और शअध्याचारियों करा अत्याचार 

' छुड़ाना द्वी उसके प्रति सच्ची दवा एवं अ्टिसा का पालन हैं; चाहे वह 
जिन साधनों द्वारा जैसे भी किया जाय | यद्द तो हालत पर निर्भर दवे। 
डाक्टर फोड़े को चीरता भी दे और दवा द्वारा स््रये फोड़ कर वह मी 
देता है । किन्तु डाक्टर का लचय महान्‌ है, भावना पवित्र है, भल्ते ही 
रोगी उस पर पाशविक अत्याचार क्‍यों न करें । 

मेरी समर से तो अध्दिता का अथे कायरता नहीं, इससे तो द्विसा 
लाख गुणा श्रेष्ट हे । मरघट की शान्ति से युद्ध की क्रांति दर हालत में 
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अच्छी है। इस दृष्टि से मैं अहिंसा को एक मानवी सिद्धांत मानता हूँ-- 
साधन नहीं | इसका वास्तविक पालन तो शक्ति-सम्पन्न अवस्था में दी 
सम्भव है, दुर्नल व्यक्ति इसका कद्यापि पालन नहीं कर सकते | दिंसा का 
प्रयोग प्रायः कमज़ोर द्वालत में ही कोई प्राणी करता है;चाहे वह कमजोरी 
मैतिक हो अथवा अन्य किसी प्रकार की ? इसी से महापुरुषों ने हिंसा से 
अहिंसा को श्रेष्ठ माना हैं। राष्ट्र के लिये ग्राम्य कावलिदान हिंसा नदीं-- 
उत्सर्ग कह्दा हैं । 

(ग) अस्तेय--सन, वचन ओर कर्स से सब प्रकार की चोरी का 
परित्याग को कहते हैं | चोरी अनजाने में या बलपूर्वेक किसी व्यक्ति 
की इच्छा के प्रतिकूल उसकी अपनी कट्दी जाने वाली वस्तु को उठा या 
छीन लेने को ही नहीं कद्दते, अपितु किसी भी प्रकार से दूसरे की अस- 
शक्ति अपने स्वार्थद्धित व्यय करने को कद्दते हैं | इतना द्वी नहीं प्रत्युत 
सामाजिक आवश्यकता की उपेक्षा कर केवल अपनी क्षुद्र स्वार्थ को पूरा 
करना भी चोरी है | परन्तु न्‍्यायोचित विनियम को चोरी नहीं कहते 
बल्कि विनियय में थोड़ा दे कर बहुत लेने को चोरी कद्दते हैं।आजकल 
पू'जीवाद की निकम्मी व्यवस्था में यदि कोई श्रमकार, वेकारी 
आकर, भूख से विकल होकर, विपन्नावस्था में किसी दुकान से दो 
रोटियां चुपके से उठाकर खा जाय तो कानून उसे वर्षों की सजा देती 
है, पर दिन दह्दाड़े खुले वाजार सुद-व्याज, व्यावसाय-वाशिज्य तथा 
ऊंचे २ पदाधिकारी बन मोटी २ तनख्वाह्यों के रूप में एक दूसरे का एवं 
भोल्ले भाले वेबल समाज का जो लूठ-खसोट करते रद्दते हैं; कानून उनकी 
रक्ता करतीं है| खूब ! न्याय की केसी विडम्बना है ! 

क्या एक छोटे वेच्चे को दो पैसे की मिठाइयों पर फुसला कर उसके 
सोने का कड्ठा ले लेना चोरी नहीं है ? चाहे भले द्वी लड़के ने अज्ञानता- 
वश ः स्वयं उतारकर क्यों न दे दिया द्वो ! फिर अभागे किसान-मजदूरो को 
न्याय, धर्म और व्यापार-व्यवस्था की उलटी-सीधी बातें बता उनकी 
पसीने की गाढ़ी कमाई को लूट-लूट कर मौज से गुलछुरें उड़ाना और 
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पूँजी१ति चोर क्यों नहीं ? प्प्‌ 
ऐय्याशी का जीवन गुजारना चोरी शोर डाका क्‍यों नहीं? क्या श्राज 
पूजीवादी, साम्राबज्यवादी और साम्भ्रदाउवादी पूर्वोक्त अनाचार नहीं कर 
रहे हैं ? पर कानून उन्हें कब च्रज तक सजायें दी ? श्राज तो जो भोले 
भाले लोगों को फुसला कर धर्म के आड़ में चन्दा के बदाने खुब लूट 
लायें, व्यापार के नाम पर मुनाफा कद कर डाका डाल लाये, शान्ति, 
सुब्यवत्या और रहा न्याय की ओट में अधिक से अधिक टेक्स आदि के 
रूप में असद्ावों की कमाई छीन लाये वा दोहन कर आये - बड़ीं समर से 
कुशल, ग्रोग्य और महान्‌ धर्म प्रचारक, व्यापारी ओर राज-कर्मंचारी माना 
जाता है| इतना ही नदहीं--लोगों को शप्नी कमाई भेंट करने के लिये 
वाध्य कर दे - सब की सम्पत्ति अक्रपदरुण कर देखते २ अरबपति बन जाय 
फिर भी वह चोर-डाकू नहीं । उफ | इसे सम्यता का चिकास बहें या 
अमानुप्रिकता का न्तेन ? किसी ने सच कहा है -- सम्पत्ति ओर मुनाफा 
तथा संगद और जरूरत से अधिक खच का ही नाम चोरी है ।”* 

(घ) ब्रह्मचर्य--इर्द्रियों का संच्रम एवं बीरय॑ की रक्षा ओर ब्रह्म में 
विचरण करने को कद्दते है इसी ने जीवन की रक्षा ओर सफलता हैं। 
यह सवंधा भ्रममूलक बातें हैँ कि थुवावस्था में स्त्री पुरुष के स्वास्थ्य 
की सर्वाद्ञपूर्ण उन्नति के लिये यौन-क्षुवा की नित्रति अनित्रार्य्य हे। 
बी की व्यय न करने से मानसिक-विकास की प्रगति अवरुद्ध द्वो जाती 
है ।”” सच तो यद्द ह कि यौवनावस्था में श्रम के अभाव के कारण ही 
उक्त दोप काउद्धव होना सम्भव है | क्‍यों कि इससे शक्ति आवश्यकता 
से अधिक संचित दो जाती है, जिसे शरीर रूपी टकी वहन नहीं कर 
सकती । इसके फ़लध्वरूप श्रभेक मानसिक रोगों का उद्धव द्वोता है | 

यदि प्रात नैसर्गिक शक्ति को मनुष्य विभिन्न लोकोपयोगी कार्यों द्वारा 
सर्च करता जाय तो कोई भय का कारण नहीं | यौन-सम्बन्ध तो देवी- 
शक्ति के व्यय का सव से निकृष्ट साधन है। मानव-जीवन के विकास 
में स्फूर्ति एवं गति उत्पन्न करने के लिये स्त्री पुरुष का पवित्र साहचर्य 
सालिक मनोरंज और भ्रमण आदि जरूरी है। वीर्य नाश से तो जीवन 
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एवं राष्ट्रका विनाश सुनिश्चित है ऐसा करने से न तो ब्रह्म श्र्थात्‌ घाव 
में विचरण सम्भव है और न जीवन का स्थायित्व ! नैतिकता की रक्षा 
विना किसी भी प्रकार की उन्नति सम्भव नहीं और न समाज को शान्ति, 
सुब्यवस्था एवं शक्ति-सम्पत्ति की वृद्धि द्वी है । 

(उ) अपरिप्रद -सामाजिक आ्रावस्यकतः से अधिक अपने पास 
किसी भी वस्तु का न संचत्र करना है। एक अपरिग्रही संसार के समी 
चीजों को ईश्वर का समझता है | वह उस पर श्पना एकाशिपत्य नहीं 
स्थापित करता--बल्कि वह तो अपने पुरुषाय से प्राप्त पदार्थों में मी 
सामान्य जरूरत भर ही श्रपने पास्त रखता दे, शेप सोसाइटी को दे देता 
है । प्रथम जब प्राकृतिक -पदार्थों पर व्यक्तिगत अधिकार न रहा और किस्ती 
की श्रमशक्ति का अपद्वरण अपराध माना गया तभी विपमता और दासता 
का मूलोच्छेद हुआ, परंतु शेष रद्दा सदा कसर इस अपरियद्द ने दूर कर 
दिया। दुनिये में पू्ीवाद के उत्पन्न द्वोने का प्रधान कारण उक्त तीनों 
नियमों की उपेक्षा है | जब संचय की इच्छा मनुष्य में पैदा हुई तमी 
उसने चोरी करना सीखा ओर प्राकृतिक चीजों पर भी अन्याय पूर्ण रीति 
से अधिकार जमाने लगा | मुनाफा लेने की लोलुपता बढ़ी, व्यक्तिगत 
और पैतक-सम्पत्ति का निर्माण हुआ और हुआ न्याय, श्रातृत्व एवं 
मानवत्ता की छाती पर पाशविक शोपण-शासन का निल॑ज्ज 
तांडव ऋत्य ! 

तभी तो आज मशीन आदि के अविष्कार के कारण हजार शुणा 
पैदावार बढ़ जाने पर भी कोटि २ नरकंकाल चारों तरफ अमाव के शिकार 
होकर तड़पते नज़र शाते हैँ | लाखों अन्न-वस्त्रहीन हवा रोटी ! हा वस्त्र || 
चिल्लाते हुए ठंढ में ठिद्धुर ठिद्धर कर भूख से कराहते हुए असमय में 
ही कालकवलित द्वोते हैं। क्‍यों ? इस परियह के प्रताप से ही,तो ? एक 
तरफ पूञझीपतियों के पास इतनी सम्पत्ति और अन्न आदि का ढेर संचित 
पड़ा है कि उसे पता नहीं चलता कि इसे क्या करें और दूसरी ओर 

. मुद्दी २ भर अंच् के लिये असंख्य मानव समूह को पापी पेट के लिये 
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बोरी, व्यमिचार और हत्या जैसे कुकझृत्य में विवस द्ोकर प्रवृत्त धोना 
पड़ता है। आज यद्ठि पत्वेक देश की सरकार तथा समाज चलपूर्चक या 
अन्य किसी उपाय द्वारा सश्य करना बन्द करा दें तो उसी क्षण संसार 
से सब पापाचार भर दुःख आदि मिठ जाय, साथ दी ममत्व के 
कारण जो मनुष्य को छुख मिलता है, उसका भी उन्मूलन हो जाय | 

पांच यम ही तरह पांच नियम भी सानव जीवन के लिये श्लावश्यक 
ब्रोपित किया गया है । 

(व) शोच--यह्द दो प्रकार का है, श्ञान्तरिक और वाह्य | मन, 
बुद्धि, वित्त और चास्मादि की शुद्धि आन्तरिक और शरीर, स्थान, 
भोजन-बम्न, एवं विविव बाहरी बातातग्णों की शुद्धि वाह्य शौच कददलाता 
है, थे सब देवीनीवन को बनाने वाले हैं। इनक्रे बिना आ्राध्यात्मिक 
उन्नति श्रश्नम्भव है | शुद्धि का अथ केवल चोटी-जनेअ रखना ही नहीं 
प्रत्युत सात्विक जीवन को अपनाना है और यद्द तब तक सम्भव नहीं 
जब तझ उक्त वर्शित सभी चीजों की क्रमशः शुद्धि नहीं होती । इनमें 
एक की भी गड़बड़ी द्वो तो दूसरे को शुद्ध रहना कठिन हो जाता है। 


(छ) ससल्तोप- यथाशक्ति मली भांति किये गये पुदपार्थ-परिश्रम 
द्वारा प्राप्त फल को दर्ष शोक से रद्दित द्ोकर निष्काम भाव से भोग करना 
है । पर श्रकर्मस्य द्वोकर पड़े रदना, संतोप नहीं आलस्य और नपुंसकता 
है | जैसा कि श्राज मारत में सर्वेत्र देखा जाता है। दिन रात सर्वन्र 
अन्याय, अत्याचार ओर भांति २ के हृदयविदारक अमानुपिक 
फांड सत्ताधारियों द्वाग द्वोता है, पर आप मुर्दा की तरद् सत्र 
कुछ सहन कर रहे हैँ । इससे छुटकारे का प्रयक्ष करना अथवा जरा 
भी हाथ पैर द्विलाना, शान्ति और संत्तोप का गला घोंटना हैं |जब कमी 
भी आप किसी भारतीय को पुरुपाथ द्वारा अत्याचार से मुक्त होने की 
प्रेस्णा कर--बह कट बोल उठेगा, “--ईश्वर मुझे संतोष का फल 
देगा, सब्र का फल भीठा दह्ोता है। यद्द इमारे कर्मों का फल है, भाग्य 
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का खेल है। हमें इसे भोगना द्वी द्वोगग, इसके विदमद्ध विद्रोह-ईशर 
और धर्म का द्रोद्द है । इसलिये हमें संतोषपूर्षक्क सब कछ सहस करना 
चाहिये आदि ।? इस प्रकार संतोष का विक्रत रूप ही भारत तथा भार- 
तीय श्रमकारों की उन्नति श्रौर उद्धार में सबच्च से बड़ा ध्राज बाधक हो रक् 
है। यही इनके दुखों को स्थायी बनाते बाला है| यह तो बढ बीमारी ह 
जो रोगी को अपना गला श्राप दवा कर मरने के लिये बाध्य फरती ६। 
यही कारण है कि रूस, फ्रांस आदि पाश्यात्य देशों की भांति भार्तियों 
में अपनी मुक्तिदित अलया/र क्रांति की ज्यालाएं आन तक सन्‌ संतायन 
के अतिरिक्त ओर कमी नहीं भड़को श्रौर न अपने नारकीय जीवन 

प्रति घुणा एवं ज्ञोभ ही उसन्न हुआ । सदा सभी यद्दी पाठ करते रहै-- 


“राम भरोसे मौज से रहो ग्यांट पर सोय । 
अनद्ोनी होनी नहीं होनी होय सो होय॥ 

ऊफ ! ऋषिक्त सिद्धान्तों का कैसा दुरुपयोग है ९ 
(ज। तप--क्रठिन कामों के करने को कहते हैं | यथा --सच बोलना 
तो सामान्य कतेन्य है, पर मधुर-सन्य वो चना यह एक कठिन काम है 
इसनिये यह तप है। इतना ही नद्दी बल्कि देश जात और संसार के 
कल्याणाथ भसदहान्‌ रू सहानू कप्॒ट सहन करना और नहीं ते वही आर्पनि 
आने पर भी कतव्यप्थ से विचलित नहोना तप है। तप निरथक्त 
कामों द्वारा कष्ट सहन कर जीवन बर्वादे करने को नहीं कहते--कसा कि 
कुछ ढोंगी-साधु आदि बाजारों में करते देखे जानते हैं | तप नो राष्टित 
महपि दयानंद, महात्मा गांवी ओर तरुण-ददय-सपम्राट पं० जवाहर 

कष्ट सहन को कहते हें । 

(म) स्वाध्याय-- विभिन्न विपयों के नियमित अध्ययन छा नाम 
है । इसके बिना न तो ज्ञान-विज्ञान की वृद्धि और विकास द्वी है, और न 
तेब्याकतेव्य का वोध द्वी द्वोना सम्मव । इसका मतलब बिना समके- 
बूफे क्रिसी पुस्तक का तोतास्टन्त पाठ नहीं और न आज कल के 
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गन्दे २ उपन्यास एवं कविता-कद्ानियों की पुस्तक, निलंज्ज प्रशयासिनय 
को प्रकट करने वाले लेख एवं चित्रों सद्दित प्रकाशित पत्र पत्निकायें तथा 
व्याकरण के पाठ करने से ही है | इसका स॒पष्ठ भ्रभिप्राय तो जीवन की 
जरूरियात को पूरा करने चाले सभी आवश्यक बिपयों की पुस्तकों का 
श्रध्ययन करना है । जिससे हमारा व्यक्तित्व, आचरण एवं ज्यवद्वारिक 
जीवन उच्च एवं मद्दान्‌ चन सकें ओर कर सके कर्तव्य-पथ पर 
मैतिक-नेतृत्व । 

(व) ईश्वर-प्राशिधान-- अपनी आत्मा को तथा जीवन के सम्पर्ण 

कर्तव्य-कर्मों को इश्वर भक्ति से ओत-प्रोत रखना अर्थात्‌ उसको अपंण 
कर तदात्म करना है। परंतु जब मनुष्य के पूव वर्णित सभी कर्म ठीक 
रूप में पालन होंगे, तभी इस अन्तिम करतव्य की भी पूर्ति सम्भव दै और 
जब तक यद्द श्रत का नियम वास्तविकरूप में न पालन द्वो त्तव तक अन्य 
सभी कर्तव्यों का शुदरूप में स्थिर रहना गैर मुमकिन है। इसी से शास्त्र- 
कारों ने पृर्वश्रत क्रम से कर्तव्यों का विधान किया है। महर्षि दयानंद 
के शब्दों में; --“यर्मो के बिना क्रेवल इन नियमों का सेवन न करे, किंतु 
इन दोनों का (साथ साथ) सेवन किया करें। जो यममों का सेवन छोड़ 
के केवल नियमों का सेवन करता है, वह उन्नति को नहीं प्राप्त द्वोता 
क्िल्तु अधोगति अर्थात्‌ संसार में गिरा रहता है ।? कारण स्पष्ट है ! 
व्यवितगत कर्म से सामाजिक कर्म श्रेप्ट और अनिवार्य है । 


इस प्रकार वैदिक-साम्यवाद मनुध्य की सारी दुष्प्रबृत्ि एवं ऐण्णाओं 
की नियंत्रित कर देता है | ताकि वे उच्छुछुल्तता का रूप न धारण कर 
ले । इसी से वेदिक समाजवादी का आय-जीवन तप, त्याग एवं समाज- 
मय द्ोताः है। भला जिसने प्रारंभिक जीवन का सारा भाग कठोस्तापूर्ण 
सामाजिक रूप में बिताया हो, उसे अस्थायी अंहस्थ का मोहफाँस केंसे 
बांध सकती है | उस पर भी जब उसके ऊपर जबद॑स्त सामाजिक निय॑त्रण 
दो, जो उसे एकनिश्चित अवधि के बाद प्रथक करने के लिये सदा तैयार 
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खड़ा हो | सच तो यद्द है कि चैदिक-समाज का गठन भोग-विल।सिता- है 
आधार पर नहीं हुआ प्रत्युत तर, त्याग शौर बलिदान के घुनियाद पर 
हुआ है| इसके बिना समाज में स्थायी समता, स्वतंत्रता और विज्ञान का 
विकास संभव नहीं | ये जितनी मात्रा में जहां द्वोगी चद्धां उतनी ही 
सफलता मुमक्रिन है । पाश्यात्य साम्यवादी-क्रांदोलन इसको साहनी 
हैं । लेलिन समस्त ससार को अपना देश सममता था। <ह विश्व-प्रेम 
ओर परोपकार ही साम्यवाद के सब कर्मों का मूल मकसद है | 
वैदिक साम्यवाद्‌ में राजमै तक व्यवस्था-का भी आधार धम्मददी है । 
राजनीति धर्मसे कोई थक वस्तु नहीं प्रत्युत धर्मफा एक अह्ठ दे ! परभर्म 
का अर्थ सम्प्रदाय या मत-मतान्तर नहीं | राजनीति तो धर्मका वह श्रद्ट दे 
जिससे समाज में शान्ति, सुब्यवस्था कायम रहती है | गज्यधर्म का कार्य 
प्रजा का पालन और अनुप्ठान है । श्राजकल की तरद्द शोपणु-शासन 
नहीं । धर्म को राजनीति से पृथक करना भूल ह-यदह् सम्मव भी नहीं। 
यह तो पाश्चात्य देशों में पोषों के प्रभुत्व को कम करने का एक ढद्ढ था- 
अन्यन्त्र उनका अनुकरण ही हुआ है | पर भारत में इसके विपरीत स्थिति 
है । यहाँ घर्म को लोग मज़ददब नहीं सममते, इसलिये यहाँ धर्म से राज- 
नीति प्रथक भी नहीं हो सकती | वर्तमान युग में मद्दात्मा गान्धी ने इसे 
खूब स्पष्ट कर दिया है । 
वैदिक समाज में राजनैतिक गठन का रूप “भ्रजातन्त्र” हैं | राजा का 
अर्थ सभापति है। बह जनता द्वारा निवरचित द्ोता है। उसके नीचे कई 
समाये कार्य करती हैं, जिसमें समाज प्रतिष्ठित ज्ञोकझ्सेवक निर्वाशित 
होकर कार्य करते हैं। यहाँ समापति अर्थात्‌ राजा का स्वच्छुन्दाधिकार 
नहीं प्रत्युत उसपर प्रजा का अंकुश रद्दता हैं। महर्षि दयानन्द के 
कथनानुसार--किसी एक को राज्य में स्वाधीन न करना चाहिये । जैसे 
सिंद वा मांसाद्वारी हृश-पुष्ट पशु मार कर खा लेते हैं, वेसे स्व॒तन्त्र राजा- 
प्रजा का नाश करता दहै।” वैदिक्रसताम्यवाद में आजकल की तरद्द राजाओं 
का कोई स्थान नहीं, वहाँ “एकों विश्वस्प भुवनस्य राजा”का विधान है । 


आज का प्रजातन्त्र ढोंग है २ 


सब को अदीन होकर रहने का निर्देश हे। उस स्व॒राज्य का निरूपण 
हैं जो बहुमत द्वारा समख्बालित होता हो, पर अल्प मत का हितेपी मी हो । 
रूस के जार और फ्रांस के लुई की तरह राजाओं की दशा तो राजा वेनु 
की तरह करने का वर्णन है | जो प्रजा का रक्त चुसकर आप मौज्ञ करता 
फिरे-ऐसे राजा दो राज्य से प्थक कर उचित दशड देने का चित्रान है। 
मद्टर्षि के शब्दों में जो लम्प८ ठेढ़ा, ईष्याँ करने हारा, क्ुद्र, नीच बुद्धि 
न्यायाधीरा राजा होता है--- वह दण्ड से ही मारा जाता है।” अत्तः 
वैदिक-साम्पवाद में जनवमाज को दासता, विपमता आर अज्ञानता से 
मुक्त कर वास्तविक प्रजातन्त्र स्थापित करने का विधान है। सत्र कोई 
परमपिता परमात्मा की ही प्रजा है, उफ | आज विश्व में राजनैतिक मंच 
पर प्रजातन्त्र का कैसा मखौल उड़ाया जा रहा है ? नाम तो प्रत्नातन्त्र 
रखा जाता है, पर द्वोता है धनपतियों और सत्ताधारियों का अधिपत्य ! 
खूब !] और वैदिक-धर्मियों का क्या पूछना ? यदि इनका वरा चल्ले तो 
अधिकारियों को खुश करने के लिये वेद से सारे राजनैतिक मन्त्र तत्काल 
निर्वासित ऋर दें और वेद को जप जी बना डालें | हाँ ! वे.देक समाजवाद 
और भारतीय राष्ट्रीयया के चीजदाता आज तुम्दारे अनुयायी कहाँ 
जा रहे हद? 

६ अध्यात्मिक जीवन -का प्रारम्म वैदिक समाज में ग्रदत्य-जीवन 
के याद द्वी द्वोता है। यों तो शुरू से ही इसेका सम्बन्ध लगा रहता हैं, 
पर यहस्थी की समाप्ति के साथ आयु-मेद के कारण जब भौतिक वासनाएँ 
प्राय: शान्त द्वो जाती हैं, त्च मानच जीवन पूर्ण रूप से अध्यात्ममय हो 
जाता है | पर्व के संयमित जीवन के कारण यौउनावस्था में उत्पन्न विकार 
शीघ्र ही नष्ट हो जाता है और जीवन का तीसरा अ्रध्याय प्रारम्भ द्ोता 
है जिसे वानप्रत्त आधम कद्तते हैं इसमें मनुष्य का एकमात्र कर्तव्य 
सन्यास की तैयारी करना है, इसी तरह ब्रह्मचर्य में णहस्थ की। 

इस आश्रम सें मनुष्य को जीविकोपार्जन का काम नहीं करना पड़ता, 
चल्कि अध्यात्मिक उन्नति करते हुये वह शेष ध्सय में अपने अनुभव में 


२ चैद श्रौर साम्यवाद 
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दूसरे रूप में समाज-सेवा करना शुरू करता है। वैदिक समाज में प्रायः 
शिक्षा आदि विभिन्न समाज सेवक संथाओं का उत्तरदायित्व इन्हीं पर 
रहता है, साथद्दी रदस्थों को सन्मार्ग भी बताते दूं आर अन्त में अपनी 
साधना सें सफल द्वोकर सन्यास सें प्रवेश करते हैं । जहाँ हून्‍हँ सम्पुण 
एबणाओं को जीत कर श्रभेद भाव से समस्त विश्व को एक परिवार मान 
सबकी सैवा में लीन रहना पड़ता है | अत्र वे सर्वेत्र धूम २ कर अपने 
अनुभव उपदेश और थआलोचना द्वारा समाज का नेतृत्व करते हैं और 
रहते हैं लोकैषणा, पुत्रैणणा एव वित्ते पणा से रहित सदा शआनन्दमय 
प्रभु में लीन | कम कार्ट का वनन्‍्धन एवं सामाजिक नियन्त्रणु इनके लिये 
अनिवार्य नहीं तथापि ये स्वय॑ लोकोपकारी सामाजिक विधान को सदा 
एलते रहते है, पूर्वाश्रम का नियमित अभ्यास जो ठहरा। ये सार्वेज- 
निक कार्य के लिये निर्वाचित द्वोकर विविध समा-सोसाइटी, बोड-कमेटी 
और बौसिल आदि में निःस्वार्थ भात्र से कार्य करने के बड़े द्वी उपयुक्त 
हाते हैं । 

इस प्रकार इस वर्शाश्रम व्यवस्था द्वारा सब को समान रूप से 
अध्यात्मिक और भौतिक सुख एवं आनन्द भोगते हुए मुक्ति लाम 
करने का अवसर मिलता है | सबको जीवन के प्रारम्भ में अध्ययन, फिर 
भोग, पश्चात निरसस्‍्वार्थ साव॑ंजनिक सेवा और अन्त में आध्यात्मिक 
अमभ्याम आदि में लीन द्वोकर विश्वमय द्वोना पड़ता है। यद्द सावभोमिक्र 
सासाजिक गठन, जीव-विज्ञान, मनोविज्ञान, समाज शास्त्र, अर्थ शास्त्र, 
शिक्षा शास्त्र आद्वार शास्त्र, काम शास्त्र, स्वास्थ्य-विज्ञान और सतति 
शास्त्र, आदि के झ्राधार भूत सिद्धान्तों पर स्थापित है। इसमें न तो 
पू'जीवाद को स्थान दे ओर न सापम्राज्यवाद का । न तो कोई गरीब है 
ओर न अमीर । न कोई ऊँच है न नींच। सच समान समाज के सदस्य 
$ | इस तरह वैदिक समाज में सनुष्य का आदि से अन्त तक व्यक्तिगत 
और समष्टिगत जीवन एकदम पाकृतिक विधान में ःखलावद्ध रह्दतता 
है | मानव जीवन एवं समाज के कल्याणाथ इससे सरल ओर दूसरा 


स्त्री पैर की जूती नहीं न 


मार्ग द्वी क्या दो सकता है ? प्रायः संसार के सभी समाज शास्त्री सदा 
इसी के अधार पर समाज का निर्माण करते आ रहे हैं और ज्ञाज भी 
कर रहे हैं | चाहे आप किश्ती भी देश के समानिक गटन की मूल सत्ता 
पर दृष्टिपात्त करें | 

१० स्न्नी-पुरुष फी समस्या-वैदिक समाज में है दी नदीं। कारण 
यहां किसी भी ज्यक्ति को किसी वस्तु की प्राप्ति और निषेध जन्म या 
जातिभेद के कारण नहीं होता अपितु उसके गुण कर्म स्वामावानुसार द्वोता 
है। ऊ््री होने मात्र से क्रिप्ती को किसी काम से वर्नित और किसा कार्य को 
करने के लिये वाध्य नहीं किया जाता | जीवन के प्रारम्भ में स्त्री पुरुष 
दोनो ही को सब तरह की शक्ति और योग्यतानुसार समानशिक्षा मिलता 
है | केवल वयस्क आदि भेद के कारण सहशिक्षा नहीं दोता, पर साम्य 
शिक्षा का समुचित विधान है | सदशिक्षा न होने का अमिप्राय उनमें 
परस्पर पर्दा आदि का विधान और नेतिकता पर अविश्वास करना 
नहीं --ये सब सामाजिक कुरीतियां तो यहां नाममात्र भी नहीं। स्त्री 
घुरुष को पारस्पारिक साहचर्य क्री सब तरद्द से स्वतन्त्रता है। पर पत्तन 
का कोई यहाँ भय नहीं, कारण इस समाज में पाप, पत्तन ओर व्यभिचार 
का मूल कारण दापता, विषमता ओर अज्ञानता का नार्मोनिशान तर 
नहीं | सब को अपने कर्तव्य का ज्ञान है ओर है सनोनीत सहचर के स्वद॑ 
बरण की सम्यक प्रकार स्वतन्त्रता । सब प्राणी स्वतन्त्र, स्वावलम्बी ओर 
समान दे किसी को आवश्यकीय चीजों का अभाव नहीं | फिर भला उनक्ते 
नेतिक-जीवन का पतन कैसे दो सकता है 

अतएव वैदिक समाज में सदा स्त्रो-परुष दोनों ही जीवन के प्रत्वेक् 
क्षेत्र में साथ साथ प्रविष्ट द्वोते हैं । दोनों के सदयोग-सम्बन्ध के बिना 
कोई यज्ञ सफल नहीं होता | इसी से उनका अवाध साहचये का सर्ंत्र 
विधान है। चाहे वह कोई भी यज्ञ हो या कोई भी स्थान | दोनों समाज ने 
अपनार कार्य करते हैं और समाज दोनोंद्दी की आवश्यकता की पूर्ति करदो 
हैं। समय आने पर दोनों ही को ग्रहस्थी का परित्याग कर वानप्रस्थ 
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द्ड चेद और साभ्यवाद 
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लेना द्ोता है और पश्चात्‌ सन्वास भी ' इस प्रकार यहाँ स्त्री 
होने के कारण किसी पर कोई प्रतित्र थे था सुविधा नहीं। चेद भगवान 
की आज्ञा है; - 

है ल्त्री-पृदपो सुम्दासा मन, चित्त, विचार एवं सभासमरिति सब समान 
ओऔर साथ साथ द्वो | इस प्रकार में (ईश्वर) तम दोनों को आशीर्वाद देता 
हूँ कि तुम मेरी इस थाज्ञा के अदुसार सदा चलते रहो में तुम्हें सत्य 
के साथ समानरूप से बज्ञ में सतोत्चित करता हूँ। तुम्दारा पुरुपार्थ, 
सामध्ये ओर हृदय ण्वं सन सब एक समान ओर परस्पर एक दूसरे के 
साथ संयुक्त द्वोकर सबंदा आनन्दित करता रहे ,” भला ऐसे समाज में 
स्त्री-पुरुष की समस्या उत्पन्न ही कैस हो सकती है? यह तो वर्तमान 
पूञ्ञीवाद में द्वी सम्मव है, जब कि पूञ्ञीवादी प्रवृत्ति के कारण पुरुष 
अपने को स्त्रियों करा शासक और पालक समभते हैं | सच तो यह है कि 
पूञ्जीवाद और साम्राव्यवाद के इतिहास में किसान-मजदुरों से श्रविक 
स्त्रिया शोषित-शापित हुई हूँ | पर थ्राश्र्य है कि इस तरफ श्रभी तक 
बहुत कम लोगों का ध्यान गया है | हां रुसी राज्यक्रान्ति के पश्चात्‌ 
लेनिन अवश्य सामिमान उद्बोषित करता ह--“क्रान्ति | श्रमजीबी 
सरकार ने अपने संस्थापन के पहले द्वी महीनों में ज्ली-सम्बन्धी कानून 
में विलकुल क्रान्ति कर दी । जिन कानूनों से स्त्रियाँ बिलकुल गुलामी 
में जकड़ी हुई थीं, उन्हें पलट देने में सोवियट सरकार ने दोई कसर 
नहीं रक्‍्खी है।"* “ओर अब हम अमिमान पूर्वक बिना किसी अति- 
शयोक्ति के कह सकते हैं, कि सोवियट रूस के अलावा दुनियां में 
एक भी ऐसा देश नहीं है जहां स्त्रियों ने सवेथा वरावरी का अधिकार पा 
लिया द्वो--खास कर रोजमर्रा के पारिवारिक जीवन में उनकी स्थिति 
अपमानपूर्ण न हो ।' 

१९ बैदिक-साम्यवाद में कल्ा-साहित्य-का स्वोत्कष्ट स्थान है। 
कारण ये मानव जीवन के गृढ़तम समस्याओं का सम्बक्‌ विश्लेषण दी 
नहीं करते प्रत्युत नेतृत्व भी करते हैं। आराच्य दृष्टि में कला, कला के लिये 


फला और साहित्य का वास्तविक स्वरूप ६२ 


ः नहीं अपितु कला मनुष्य के लिये हे और साहित्य जीवन का दर्षण ही 
नहीं चल्कि पथ-प्रदर्शक और निर्माता भी है | इसी से प्राचीन ऋषियों ने 
 ऋला-आाहित्य में “सत्य शिर्व सुन्दरम”” का समावेश किया है। अर्थात्‌ 
, वास्तविक कला -साहित्य वही है जिसमें सच्चाई हो, कल्याण कारक 
: और सात्विक सौन्दर्यमय हो । इनमें किसी एक में विकृति आने पर 
अन्य दो की पूर्ति असम्भव है। जो सत्य नहीं, वह कल्याणदायक और 
मुन्दर नहीं हो सकता ओर जो कल्याण करने वाला नहीं, बह सुन्दर और 
सत्य नहीं । 

कला वा साहित्य ही नहीं --कोई भी मनुष्यकृत वस्तु उपयोगिता से 
शून्य नहीं होती । हाँ, उसक्की उपयोगिता की व्यापकता व्यक्ति के 
व्यक्तित्व पर निर्भर है | कला और साहित्य को भी यद्दी अवस्था है। 
इसकी उपयोगिता भी कलाकार ओर साहित्यकार के नेतिक जीवन, 
उच्चादर्श और मद्दानता पर अवलम्बित है | जो जितना ही अपने को 
त्रिस्तृत विश्व के साथ तदात्म करता जाता है उसकी कला और साहित्य 
में उतनी ही व्यापक्र विश्ववेदना की अनुभूति एवं विशाल-विश्वजीवन 
की भूलक तथा संकीणुता का अमाव मिलेगा | 

चैंदिक समाज में उक्त उच्चक्रोटि के कलाकारों का ही विशेष 
स्थान है। यहां कला की आइ़ म॑ कामुकता का नाँच करने वाले कजाकार 
और सादित्यकारों की कहीं गुजर नहीं | 

औदिक समाज में तो उस कला ओर साहित्य का स्थान द्वोगा जो 
समस्त मानव जगत में उत्स्ं, त्याग ओर आत्म विस्तार की प्रेरणा 
करें, जो अत्याय अत्याचार से संवर्ध और न्याय, बन्धुत्व एवं मानवत्ता 
से प्रेम करना सिखाये बह चन्द श्रीसन्तों के मनोरंजन के लिये नहीं 
अपितु कोटि-कोटि अमृत पुत्रों के कल्याण के लिये दोगा। लेलिन 
के शब्दों में---“वही बन्धन द्वीन साहित्य द्ोगा क्योंकि उसमें स्वाथरत्षा 
आर लालच नहीं वल्कि क्रमजीवियों के प्रति सहानुभूति और साम्यचाद 
के भाव ही उसके अभाव को बढ़ाते जायेंगे | > 


दर वेद और साम्यवाद 
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१२-बेद्कि-साम्यवाद को व्यवहारिक रूप-रेखा --पूवे के वर्णन 
से स्पष्ट है। यद्द किसी कवि की भाव पूर्ण कोरी काव्य-कल्पना नहीं और 
न यह किसी दार्शनिक के सतस्ततिष्क से निकज्मा हुआ वॉग्मय कोल 
कल्पित हवाई किला द्वी है । यह तो सर्वव्यापक नेसर्गिक सिद्धान्त है, 
जिसे प्रत्येक व्यक्ति निष्पक्ष होकर स्वहित की भावना से युक्तति, तक 
और विज्ञान की कसौटी पर कस सकता है । 
कुछ लोग जब युक्ति तक से काम चलता नही देखते तो कट कह 
देते है--'“यह व्यवहारिक है, शेखचिल्ली की कल्पना है और है कोरा- 
आदंश (!” इस प्रकार आज बहुत में लोग कुछ सकुचित संस्कारवश, कुछ 
कुद्र स्वार्थथर और कुछ अज्ञानतावश वर्तमान विक्रत व्यवस्था का 
प्रच्छन्न रूप से समर्थन और सामाजिक क्रान्ति को कुचलने को कुचेश 
करते दिखलाई देते हैं। पता नहीं ये ऋष तक लोगों की आंखों में धूल 
मोंक कर अपना उल्लू सीधा काने का सकल्त किये बठे हैं | उन्हें यह पता 
नहीं कि अब वह दिन गया जब अ्रमकार “वादा वाक्‌ प्रमाणम” क्रे पीढे 
आँख मूँद कर चलते थे | अब तो वे अपनी स्थिति और उसके मल 
कारणों से पूर्णतया परिचित हो गये हैं | उनके सन्मुख अब वैज्ञानिक- 
साम्यवाद का स्वरूप व्यवद्मरिक्र रुप में स्पष्ट हे । जिसे युक्ति, तक-विज्ञान 
और वेदादि शास्त्र समर्थन करता है | पाठक | जया आइये || उपरोक्त 
बातों की सचाई का पता तो लगायें | 
» बैंदिक समाज का मुख्योदेश्य है मनुष्य समाज में सत्र प्रकार 
का पारस्परिक सहयोग एवं सम्मिलित जीवन की स्थापना, और है इसी 
के आधार पर सम्पूर्ण व्यत्रसायिक तथा सामाजिक-ब्यवध्याओं का 
, निर्माण | क्‍या ये असम्भव है ? क्या इस चर्तेमान पू'जीवादी -4वस्था में 
भी सर्वत्र इसका. अगूर्ण रूप नहीं दीखता ? मारत में आज भीतों 
: पारस्परिक सद्योग से सेकड्ों यक्तितयों का सम्मिलित कुटुम्बी जीवन 
- व्यतीत हो ही रद्दा है ? जिनका खान-पान और व्यवसाय-वाशिज्य सच 


साथ २ चन्नवा है| जब सौ पाप मिलकर किसी कार्य को कर सकते हैं 


भारत में साम्यवाद की स्थापना ९ घर 
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तब उसे इससे अधिक व्यक्ति क्‍यों नहीं कर सकते ? यदि सौ दिस्सेदार 
मिलकर एक कारखाना चला सकते हैं तो अन्य व्यवसायोंका सामाजीकरण 
असम्मव कैसे ? आज भी डाकखाना, रेल, जंगल आदि पर सरकार का 
अधिकार है द्वी तो ? यदि अन्य आवश्यकीय वस्तुओं के उत्पादन करने 
चाले साधनों पर भी अधिकार हो जायग। तो क्या बिगड़ेगा ? और यह 
कोरी कल्पना कैसे ? 

हाँ | वतंमान समय में केसे शुरू किया जाय यह प्रश्न दूसरा है । 
हमें चाहिये कि अपनी वर्तमान शक्ति के अनुसार एक २ चीज़ को 
सामाजिक नियन्त्रण में लेते जाँय । प्रमाण स्वरुप जूते की एक-एक 
दुकान अलग-अलग खोलने से अच्छा हे कि १०-- २० स्थानीय व्यक्ति 
मिलकर एक सम्मिलित कारखाना खोल लें और पड़ोस के वूसरे काम 
करने वाले व्यक्तियों के साथ सहयोग कर एक दूसरे की सहायता में लग 
जाँय | यथा-आप दूसरों को जूता अपने यहाँ से लेने की प्रेरणा करें और 
, आप कपड़े वाले जुलाददों से कपड़ा लेवें | इसी तरद्द परस्पर सहयोग से 
सब वस्तुओं का सामाजीकरण स्वयं होता जायगा। ग्राम २ का अलग 
सज्ञठन द्यो, सच से पहल्ते परोस का हित देखा जाय | हाँ, राष्ट्रह्दत आम 
का बलिदान चढ़ाना हो तो भत्ते चढ़ा दी जाय पर व्यक्तिगत स्वार्थ के 
लिये नहीं । जो ऐसा न करे, वह अक्षम्य अपराधी माना जाय | धीरे २ 
तद्नुसार द्वी शिक्षा, चिकित्सा, स्वास्थ्य सम्बन्धी साधन तथा खान-पान 
आदि का भी प्रबन्ध वड़ी सरलतासे सम्मव है | जिसका दिरदर्शन गुरुकुल, 
वार्डिद्ध विद्यालय आदि में स्पष्ट होता है। यह ठीक है कि वर्तमान वैषम्य 
अन्तर्राष्ट्रीय व्यवस्था के कारण कुछ गड़बड़ी जरूर आ जायगी, पर 
संगठित शक्ति से तथा च्याग द्वारा उसका सामना भी किया जा सकता 
है । यदि वर्तमान समय में दसारे पास पूँजी आदि कम है तो उसी के 
अनुसार हम अपना कार्य आरम्म कर सकते हैं | मारत में कई ऐसी 
सोसाइटियां किसी हद त्तक चल हो तो रही हैं | उस आधार पर उसे 
आगे क्‍यों नहीं बढ़ाया जा सकता £ 


ह्व्प चेदु और साम्यवाद 
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अतः साम्यवाद को काल्पनिक या अव्यवक्षरिक कहना अल्पज्ञता या 
पूल्लीवादी वृत्ति का परिचय देना है । यह तो एक प्राकृतिक सिद्धान्त है । 
जिसका व्यवद्दार रूस में सफलता पूर्वक हो रद्दा है | हां ! इसके लिये 
बुभ्नक्षितों को संगठित होने की जरूरत है। कारण पराये की कमाई 
पर मौज करने वाले थोड़े ही हैं, जिन पर विजय पाना एक दम 
आसान है । 
१३--वैद्क साम्यवाद और वर्तमान आयसमाज-का परस्पर 
साध्य और साधक का सस्बन्ध है. आजसे साठ-सत्तर वर्ष पूर्व भारतवर्ष 
सब प्रकार से दासता, विषमता और अज्ञानता के पाप-पंक में पड़ा कराह 
रहा था- उस अन्धकारमय युग में महर्षि दयानन्द का इस भूतल पर 
आविभांव हुआ था । मद्दत्नि ने तत्कालीन विकृति एवं बवैषम्य को युग 
प्रवत्तेक की आखों से देखा, सब कुछ सममकत में आ गया | समस्त मानव- 
समाज वततैमान समय में चिकृतत बनावटी सम्यता, संस्क्ृति और व्यवस्था 
में जकड़ा हुआ घुशित्तरूप से विमद्ित हो रहा है । विश्व के कोने २ में 
, वणा अहक्लार, विद्ेष-विलासिता और लूटनीति एव स्वार्थपरता का 
स्वच्छन्द-तांडव आरम्भ है। सर्वत्र अन्याय, अनीति और अनाचार का 
साम्राज्य है। धमप्राण भारत अपना सम्पूर्ण ऐश्वये लुटाकर दासता का 
जीवन व्यतीत कर रद्दा है और हो रद्दा है इसकी विशाल जर्ज॑रित छात्ती 
पर सबंच्न दुर्मिक्ष, व्याधि एवं तशंस विदेशियों का खुला शोषण-रुत्य ! 
उफ !| एक तरफ मुद्ठी भर सम्पन्न व्यक्ति सारी दुनियां की दौलत बटोरकर 
चैन की वंसी बजा रहे हैं, और उसी जगद्द असंझ्य नर कड़ाल दाने २ 
बिना तड़प-तड़प कर प्राण गँवा रहे हैं) अभागी माताओं को अपने 
लाल के शव से कफन त्क उतार कर मरघ्रट से दूसरी सनन्‍्तान के 
लिये वापस ले जाना पड़ता है। इसे देख कर महर्पि की आत्मा द्वाह्यकार 
कर उठी | मूल कारण समझने में उन्हें देर न लगी | बहुत दिनों के 
सोच “विचार के बाद व्याधि की औषधि और उपचार का निश्चय किया--- 
एक स्ेतोमुखी क्रान्ति द्वारा वर्तमान समाज एवं जीवन की सम्पूर्ण व्यव- 


बेदिक साम्थवाद के निर्माता महर्षि दयानन्द दर्द 


७३५० ब१७त 
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स्थाओं को पलठ कर उसके स्थान में विशुद्ध वेदिक समाज की स्थापना 
किया जाय, तभी समस्त कष्टों से भारत और संसार चन्धन-विमुक्त हो 
सकेगा | किन्तु कैसे ! व्यवस्था चदलने का मुख्य साधन तो राजसत्ता है,चद 
थी विदेशियों के हाथ में । उनकी स्वार्थ सिद्धि उसके बदलने में नहीं 
जैसे का तेसा चनाये रखने में ही थी। फिर भला वे कब सीधे तौर ने 
इस व्यवस्था को बदलने लगे। यह तो वे विवस होकर ही करेंगे। इस 
लिये राजसचा प्राप्त कर वर्तमान अचेदिक व्यवस्थाओं को पलटने के 
लिये लोकमत को जागृत करने का उपाय हो महर्षि को उचित मालूम 
हुआ | एक सर्वव्यापी संघर्ष के लिये उत्पीड़ित जनसमुदाय को सब तरह 
से तैयार कर मरणासत्न मानव-जगत में सर्वोन्टिखी क्रान्ति पैदा करने का 
उन्होंने वीड़ा उठाया । वे इस वेश्वानर-यज्ञ को पूर्ण करने में प्राण॒पन से 
जुठ गये और कार्यस्श्यालन के लिये एक तसुण-समाज का सज्जनठन किया, 
लिसका नाम रक्खा “आये समाज” । इसका उद्देश्य केचल भारत ही 
नहीं अपितु समस्त संसार को दातता से मुक्त करना था। इसी आधार 
पर इसके सभी नियमादि का निर्माण किया गया | महर्षि ने अपने खून 
से इसे सींचकर बढ़ाया एवं उनके ब्राद उनके सच्चे भक्त काफी दिनों तक 
इसे बढ़ाते रहे | आर्य समाज तीव्र गति से अपने कत्तव्य पथ पर लक्ष्य 
की ओर वढ़ता गया, जनसमुदाय ने प्रारम्भ में इंठ-पत्थर से तथा बाद में 
फूल-माला से उत्साहवर्द्धक्ष स्वागत करता गया। विदेशी-शासक इसके 
बढ़ते प्रभाव को देख शह्डित हुए, चेतावनियां दीं और फ़िर उपेक्षा भाव 
से मौन द्वो गये । 
परन्तु लोगों ने देखा कि इसके कुछ ही दिन बाद समाज की प्रगति 
शिथिल द्ोने लगी और वह शिथिलता निरन्तर चढ़ती द्वी गई। इसके 
कार्यकर्ता भीचर द्वी मीतर निराश से रहने लगे । स्पष्ट सत्योक्ति की जगह 
नीति का आश्रय लेने लगे | अब वे विश्व की वतंमान व्यवस्था नें 
आमूल क्रांतिकारी परिवर्तन नहीं अपितु यथात्रम्भव सुधार चाइने लगे | 
विदेशी-शासकों से सीधा मोर्चा लेने में कतराने लगे और अपने राज- 
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नीतिक सिद्धान्तों की उपेक्षा कर साम्प्रदायिकता की आड़ में अपना मुंह 
छिपाने लगे । शासकों से शासनसत्ता और संघर्ष नहीं वल्कि सहायता और 
सहयोग चाहने लगे | विदेशियों से असहयोग नहीं प्रत्थुत चरण चुस्वन 
कर भक्ति प्रदर्शित करने में गौरव अनुभव करने लगे। “कृण्वन्तो 
विश्वसायेम्‌? और समस्त ससार का उपकार तो दूर-राष्ट्रीय-प्रगति में भी 
पिछड़कर दिंदू-दिंदू का राग अलापने लगे | बेंद-प्रचार का अथ क्रियाहीन 
कोरी लेक्चरव/जी तथा वेदिक-नीवन का अर्थ संस्कारविधि का तोतारटन्त 
पाठ समझने लगे | वेश्वानर-वज्ञ के नाम पर वनियाऊ ढल्ल से चन्दा 
बटोरने का काये करने लगे । आज यह किस दशा में है--सब पर भली 
भांति प्रकट है। चाहे इस पतन का मूलकारण विदेशियोंके पिट्ठू सरकारी 
अधिकारी और पूँजीपतियों का प्रवेश कहें या टकापरस्त सुवर्थान्ध 
व्यक्तियों का पडयन्त्र, संस्थाओं का दलदल कहें या और कुछ - 

पर यह निश्चिय है कि वर्तमान आर्यसमाज महर्षि के मूल-मकसद से 
दूर बहुत दूर हिन्दू समाज का एक साम्प्रदायिक अज्ञ वन कर उनके 
बतलाये प्रशस्त मार्ग का प्रत्यक्ष व अप्रत्यक्ष रूप से काँटा बन रहा है । 
जिन दु्गुण और कुरीतियों को विनष्ट करने में महर्षि का चलिदान हुआ, 
आज यदद उनका ही समर्थन और प्रचार कर रद्दा है और कर रहा है 
साध्यहीन संध्थाञ्नों के जाल में फंसा अपने संकुचित और कलहमय 
जीवन को व्यतीत | 

आज यह कुरान की आयतों की तरह वेद मंत्रों की पूजा करने में 
गौरव समझता है. पणिडताई-पुरोहिताई एवं महंती पर इसे नाज़ होता 
है और होता है इसे अपनी रूढ़ि-प्रियता और गुरुडम पर अभिमान | 
जिस मानसिक दासता से मुक्त करना स्वामी जी का लक्ष्य था आज यह 
उसी के जंजीरों में घ्रशित रूप से जकड़ा है | कुम्म की तरह शताब्दियां 
और स्वर्शजयन्तियां मना कर लाखों रुपये इस दरिद्र देश का पानी की 
तरह बह्दाता है । पौराणिकों की नाई ल्ोकद्वित की उपेक्षा कर दस दस 
हजार रुपये का परी आदि एक २ समय में अग्निदेव को मेंट करने में ही 
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बेंद का उद्धार मानता है | वर्ण व्यवस्था के आइ में जन्म से जाति पांति 
की कुत्सित प्रथा का समर्थन तथा मजुष्य समाज में ऊँच नीच का घृणा- 
स्पद प्रचार करता है | प्लेटफार्म से रूस और साम्यवाद की निंदा कर 
क्रियात्मकरूप में महर्पि के नामपर सहशिक्षा का प्रचार करता है। अना- 
थालय और विधवाश्रम तो विवाह-व्यापार की सश्टडियां हैं। सब संस्थाये 
उपदेशक प्रचारक, परिइत्त-पुरोहित, अध्यापक प्रोफेसर और पत्रकारादि 
विविध व्यापारियों के रोजी का ज़रिया एवं झआड़ हैं। उफ | महपि 
दयानन्द और वेद के नाम पर छिततों का पेट पालन हो रहा है ? इतना 
दी नहीं मैं पूछता हू” कि कोई भी सा आय॑ निष्पक्ष भाव से बताये कि 
आाज वतेमान शअआर्यस्माज में कौन ऐसी साम्प्रदायिक करीतियां हैं. जो 
दूसरे रूप स॑ प्रनिष्ट नद्दी दोगई है ! मेरा मतलब आयसमाज ने अवतक क्या 
किया और क्‍या था--यह जानना नहीं, प्रत्युत आज क्या है और क्‍या 
कर रहा है यह जानना है | यदि ठण्डे दिलसे सोचे तो --पूर्व वर्शित्त बातें 
शत्त प्रतिशत नहीं तो नव्चे प्रतिशत सल्य अवश्य मिल्लेगी | तभी तो आज 
जिघर भी जाइये उधर यही झुनाई. देता हैँ कि- पक्का आयससाजी वही 
है जो कोरी बाकपठुता में कुशल हो, जो “इण्वन्तो विश्वर्मायम” 
के अनुसार समस्त संध्षार को आय वनाये,पर खुद न बने |” इतना दी नहीं 
' अपितु श्राज यद्द सत्र प्रसिद्ध है कि इसके परिडत-प्रचारकों मं जदाँ पहनते 
शत्त प्रतिशत त्यागी ओर निष्कास कर्मेयोगी थे वहाँ आज अविकांर टका 
धर्मी हैं | वानप्रस्ती-शहर-प्रत्त पेन्शनर लाइफ आराम से गुजरने वाले 
आर सनन्‍्यासी चलतें-फिर णहस्थ मौज से सेर करने वाले दे । जिनका 
काम केवल अन्य सम्प्रदाय के पण्डे-पुरोदित, सल्ला-पादरी और पोप- 
मठाधीशों की त्तरद पूंजीपति ओद साम्राटों की छन्नछाया में मौज उड्जान 
हुए दान-दक्तिणा ओर सम्मान लोम में शोषक-शासकों का गुणशगाम 
करना है। दिन रात जो गरीबों का रक्त चूस २ कर शराब और कुबाव 
« में, फैशन और विलासिता में;तथा किसान और मज़दूरों पर अत्याचार ' 
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करने में अपना जीवन विताते हैं, उन्हें सिर्फ चाँदी के चन्द टुकड़ों पर 
धर्म रक्षक और दानवीर आदि विविध उपाधियों से व्िभूषित करना 
है | पत्र-पत्रिकाओं म॑ मोटे २ अक्षरों से चित्र सादहिित प्रसंशा के गीत 
गाकर, संस्थाओं में वेद मत्र की जगह उनके नामों को बड़े चड़े पतध्यर 
लगा कर, समा मच से उनकी तारीफ का पुल बाँधना है और है पन्द्रह 
पन्‍्द्रह मिनिट में वैदिक रीति से उनक' विवाद सस्कार करा चाँदी की चपत 
खाकर सिद्धान्त का सत्यानाश करना | तमी तो टोक्वरियों बादाम ओर 
फर्लों के साथ सकणएड क्लास और इस्टर में सैर करने को मिलती है ! 
मोटी तनख्वाहें ओर दानदक्षिणा वसूल द्वोती है ? तथा नित्य पाँच दूध 
में--पाँच धी में और सर तस्मई की कट्ाई में ड्रवा रद्दता है ? ठद्रने के 
लिये बड़ी २ कोठियाँ और सैर के लिये मोटरें तैयार रहती हैं ? एक वगल 
दवन द्वोता है ठटो दूसरी बगल भकामक सिगार और सिगरेटों के धुएँ के 
वादल बनते हैं ? जहाँ प्राठ: यज्ञ हो वर्दां शाम को अंग्रेज़ी पार्टी उड़ाई 
जाती है ? किसमें साहस हे कि चूं भी करे ९ जरा बोले नहीं कि चंदा खत्म 
ओर विदाई बंद | अरे | जब स्वयं उन्हींके श्राधीन गुलाम बनकर रदना है, 
फिर कोई कैसे स्ांस-खखार सकता है | हमारे पंडितों को तो कूडे-कर्कट 
और गंदर्गी के ढेर पर खड़ा होकर तोता की तरद धर्मोपदेश का नाद्य 
करना है, जीवनकी ग्रन्दगी साफ करना कएना इनका काम नहीं । सभाओं 
में लोगों को गग्पें सुन कर प्रसन्न करना है, सन्मार्ग बताना नहीं, और 
मंच से उतरते द्वी मन्त्री जी से पूछना-ऋद्दिये |! केसा रहा ? बस ! अधि- 
कारियों की तारीफ कर अपनी रोजी बद्दाल रखना ही इनके वेद-प्रचार 
का पहला मन्त्र है। कोई अधिकारी प्रतिकूल नज़र आया-न्तो कट उसके 
विरुद्ध प्रोपगेश्दा कर निकाल बाहर कराया या पार्टियां बना दी । सम्मान 
के लोभी सरमायादार क्‍यों न इनके जाल में फंसे ! आख्नोर उनके पाप 
छिपाने का अन्य मार्ग ही क्या है? इसी से तो जिन “टीदानम्‌” 
परिडतों को अन्य स्थान में आज दस-पन्द्रह रपये भी मिलना मुश्किल 
'ई.-उन्हें यद्वां बड़ी ही आसानी से सौ-प्चास मिल जाते हैं और त्यागी 
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सेवक एवं ऋषि-भक्त चने रहते हैं सो अलग ! पूज्जीपति उनकी प्रशंसा 
करते हैं धीर वें पूजीपतियों की ! दोनों ही का काम पारस्पारिक सहद- « 
योग से चल जाता है “पर हमारे प्रचारक जी की कतई उस समय खुलती 
है, जब आप पैसे के निये प्रचारक की काया त्याग कर रूट वीमा कम्पनी 
के ऐजेन्ट चनते नजर आते हैं और भोली जनता से अपने पूर्व के 
प्रभाव का अनुचित लाभ उठाने द्वीखते है | अ्रप्रसिद्ध अवस्था में तो आप 
सभा में और असिद्ध हो जाते ही स्वतन्त्र दिखलाई देते हैँ । इतना दी 
नहीं अपितु साम्प्रदाय-परिचर्तत तक करते कदीं २ जब नजर आते हैं 
और दिखलाई देते हैं, जब वादाम, भौर सरगई, वूध और थी त्तथा विदाई- 
भाड़ा के समय थूक्रम फबीती पर उतारू । 

केवल अचारक, पुरोद्दधित और सन्यासियों का द्वी यह हाल नहीं, 
जिधर हृष्टि डालिये उघर दी स्वार्थ का अभिनय हो रद्दा है । जरा गुरुकुल 
और कालेज्ञ के उन जीवन सदस्यों पर दृष्टि डाले जो वर्तमान समाज के 
स्तम्म माने जाते हैं | जिनमें अधिकांश के त्याग का स्टेन्डर्ड गुरुक्ुल 
ओर काल्लेज्ञ में रहते हुर भी डेढ़ सौ रुपओ्रे से नीचे नहीं खिसकता। 
अनिरिक्त श्रामदनो की वात तो जाने दीजिये ! सर्वत्र पैसे को लूट 
खसोट सी है। जैसे भी हो वेद की दुद्ाई देकर या अहद्दर्पि 
दथानन्द की--वस सर्चन्न पैसा इकछा करना ही अधान लच्षम है । तभी त्तो 
पशिडत जवाइरलाल जैसे मानव प्रेमी को भी घर्मप्रोही मास्तिक कह कर 
चेद के पिपरीत ऊँच नींच, अमीर-परीब और न जाने -केसी २ ऊलजलूल 
चारतों का प्रचार किया जाता है | दुल्ल गरीबी और दासता-विप्रमता ईश्वर 
ऋाबरदानऔर दृष्टि का नियम कडा जाता है । ताकि दलितों को उठने 
का साहस ही न दो | 

सच तो यह है कि आज़ अन्य संध्याश्रों क्री ततद समाज भी एक 
तरह ने -यूजीपतियों की सासे मेंसंचालकों का मठ बना हुआ है। 
जहां वे मठाधीश की त्तरह गुलछरें उड़ाते नज्षर आ रहे हैं- 'तमी तो, किसी 
आश्रम वा सस्या से अमागे विक्रर्थी ओर अन्यासियों को धक्के देकर 
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बाहर निकाल दिया जाता है और हमारे संस्था के संचालक महोदय तथा 
पूँजीपतियों के दोस्त-थार परिवार के परिवार कच्चे बच्चे को साथ चैन के 
दिन गरुजारते हैं | आजन्म अपना अधिकार जप्रा कर एक तरह से 
अस्थायी जायदाद बना लेते हैं । संस्था की चौज़ें उनकी श्रपनी ओर 
संस्था का नौकर उनका अपना नौकर बन जाता है । उफ ! ये संस्थायें 
कहने के लिये तो द्ोता है गरीबों के सद्यायतार्थ पर चेन करते है, 
सोटे $ वेतन मोगी अधिकारी और धनपत्ति | नाम के लिये कितने ही 
गुरुकुल, काल्लेज और स्कूल खोल रफ़्खे हैं-- परन्तु इनसे कितने गरीबों 
को मदद मिलती है ? वड़े २ त्यागी, हुतात्मा-अध्यापक और जिन्दा 
शहीद कार्यकर्ताओं की भी वाढ़ है, किन्तु इनसे दरिंद्र नरायणों को 
क्‍या लाभ ? एक भी ऐसी उल्क्ृष्ट संस्था नहीं, जहाँ निर्धन विद्यार्थी 
नि:शुल्क उच शिक्षा प्राव्त कर सके । लाखों वेद प्रचार में फूंके जाते 
हैं, घुआधार स्पीर्चे साड़ी जाती हैं, परन्तु अपने गुरुकुल, कालेज और 
स्कूलों में वसूल की जातो है फीस ! वह भी इतना अधिक कि बढ़े २ 
श्रीसानों के कुसार-कुमारियाँ ही उसे पूरा कर सकती हैं, अभागे भूखों के 
लिये तो 

चन्द्‌ शिक्षणालय हैं मी पर बे या तो पुरोदित-फैक्टरी हैं अथवा 
गीत या गा कर पैसा मांगना सिखाने वाले अनाथालय ! आएचरये तो 
यद्द हे--जो समाज के नेता इन शिक्षा संस्थाओं छी प्रशंसा करते अ्रधांते 
नहीं, उन्हीं की सम्ताने कांगड़ी के प्रिंस कालेज और अन्य अग्रेजी संस्थाश्नों 
में पढ़तीं हैं | संस्कृत पढ़कर पुरोहिताई अमागे गरीबों के बच्चे करें और 
अंग्रेजी पढ़कर बाबूगोरी को हमारे नेताओं के कुमार | क्‍यों ९ 

आज तो सरचत्र स्पष्ट नजर आयेगा कि ये सभी संस्थाये सत्ताधारी 
घनपतियों के शोपण-शासन की 'ढाल, पाप पर पर्दा डालने का चादर 
लीडरो और स्वार्थ सिद्ध करने का साधन, अखबार और व्यापार चलाने का 
जरिया, विज्ञापन का क्षेत्र, दिल बहलाव करने का क्लत्र, देश की आजादी 
ऐवं सर्वहारा-समाज- के मुक्ति-आन्दोलन-को पीछे ढफेलने की! मशीन है.। 





संस्थाओं का पोल छ्प्‌ 


ये विदेशियों और श्रीमन्तों के संकेत पर सदा नाचती रद्दती है,जिनका 

उद्देश्य जनता की आँखों पर धर्मान्धता की पट्टी चाँधकर वर्त माच नारकीय 
स्थिति से जनसाधारण को अनभिज्ञ रखना है। घण्टे घड़ियाल और 
वेदमन्त्रों की आवाज्ञ में हृदय की द्वाद्यकार छिपाये रखना है और 
है धर्म का गीत गा गा कर भूखे नरकंकालों को बहलाये रखना | ताकि 
कहीं वे प्रतिकार में उन्मत हो हमारी सत्ता ही न पलट दें । उफ ! कहाँ 
उन दिव्य आ।त्माओं का लोकोपरकारक काये और कहाँ उनके अनुयावियों 
की ये काली करत ! छीःनिल॑ज्जता भी तो लज्जा अनुभव करती है! 
यद्यति आज भी आयेसमाज उन अन्य साम्प्रदायिक संस्थाओं से लाख 
गुणा श्रेष्ठ हे, परन्तु कहाँ महर्षि का वह आदर्श और कहाँ आज का 
उसका यहद्द जीवन एवं कार्य ? 

आज जिस तरफ भी मुख उठाइये सब ओर से उपरोक्त भत्सेना 
भरी आवाजें सुनाई देगी | उक्त कटु सत्त्य की, उपेक्ता करना अपने आप 
को छुलना है । भला यदि आयेसमान महर्षि के चरण चिन्द्रों पर चलता 
हुआ अपने महान लक्षय की ओर वढ़ता जाता तो किसमें साहस था, जो 
आज इसकी झोर उँपली उठाता ओ८ इसे साम्प्रदायिक संस्था कह कर 
घुणा करता १ यदि पूर्व वर्शित वैदिक समृज की रचना कर स्गनव 
समाज को आदर्श रूप में गठित रखता तो कौन इसे पू“जीपति और 
विदेशी साम्राज्यचादियों का पिद्ठ कहता | अरे फिर तो आज भारत में 


, कोई राष्ट्रीय-ठंस्था द्वोती तो एकमात्र “आय्य समाज” | संसार में कोई 


साम्यवादी समाज होता तो केवल “ आय्यंघमाज” | आज लोगोंकी दृष्टि 
रूस और कांग्रेस की ओर नहीं द्ोती --वुल्कि आयेंसमाज की ओर होती | 
माना कीं इसमें मुद्दी मर घनपति और अंग्रेजों के पिट्छू नहीं आत़े; पर 
कोटि २ सच्चे धर्म प्रेमियों से यह भरा दोता। शआज की,'तरद्द इसकी 
दशा कमी न द्वोती । परन्तु आह ! इतिहास में इसका उत्थान-पतन दोनों 
ही आश्चर्यजनक हैं ! -.. *“- 

- आज समाज के संचालकोंसे जब कद्दु जाता है कि आइये ! अब भी 


जद देंद भौर साग्यवाद 
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समय है सम्मलिये, जरा आगे बढ़े एक नये सिरे से “वेदिक-समाज छा 
गठन किया जाय | चिसमें प्र-्येक सदस्य का समाज द्वी सव कुछ दो। 
उसकी दौलत, परिवार और उसका जीवन सत्र समाज फे शआधीन हो सई 
यस-नियम के पालन करते बाते हों । सब्र का व्यवसाय-पारिज्य और 
धन-सम्पत्ति झ्रादि सम्मिलित हों। सच के बच्चों का समान रूप में शिद्धा 
का प्रचन्ध दो | इसके लिये गुयकुर्से खोली जाय । श्राज कौ तर प्रिप्त- 
कालेज नहीं जर्दा फेचल बढ़े घनपतियों के कुमार-कुमारियों को शिक्ा 
पर तो पब्चास २ रुपये मासिक खर्च क्रिया जाय श्रौर अ्रभांगे गरीबों के 

बच्चों को श्रनाधालयभौर लाहीर के पुरोदित फैक्टरियों में मेज दिया 
जाय | सबका एक परिवार दी ओर सभी सदस्य उसके अंग | कोई हममे 
बढ़ा छोटा एनं अमीर गरीव न हो। सबका समान हक हो और दो सबके 
साथ पूर्ण समानता का व्यवद्दार । भल्ते दी इस समाज की सझ्या थोड़ी 
हों । सदस्य उसके दो चार ही हो | परवा नदी --खूब समम बूककर सप 
प्रकारस परीक्षा लेने के बाद योग्य मेम्बर बनायेगे। चवन्नियाँ मेम्बर नहीं। 
यह लोगों की दान-दक्षिणा भर चन्दा पर नहीं चल्लेगा, बल्कि इसके 
सदस्यों के पुदधाथ और सेवा पर संचालित होगा । जो सदस्य नियमों का 
उल्लबन करेगा,वह शर्त के मुताबिक कठोरतापूवकर दणिठत द्वोगा | धीरे २ 
इमारी शक्ति बढ़ती जायगी | । हम श्रपना कारोबार भौ बढ़ाते जायेंगे | 
हमारे सदस्यों में सव तरद्द के व्यक्ति द्वो जायगे ( इमें किसी वात के 
लिये दूसरों के आगे द्वाथ नहीं पसारना होगा और घीरे २ हम विकसित 
दो एक विशाल परिवार के रूप में परिणत द्वो जायंगे | यदि विदेशी 
इस वैदिक-समाज की स्थापना में रोड़े अटकायेंगे, तो हमें उनसे भी 
मोर्चा लेना द्वोगा | हमें क्या भय ? हमें हक है कि दृत अपने पृर्चजों के 
कथनानुसार अपनी समी स्ववस्था बनायें ।? परन्तु आप यह सुनकर मद 
लाल कपड़े देख कर जैपे साँद पड़क उठते हैं-- वैसे द्वी बिगड़ उठते 
है “यह तो रूस का नकल है ये सब असम्भव चातें हैं.। दुनिया में 
: 'मला सब समान के से होंगे ? संसार का कल्याण बस वेद के प्रचार से 


समाज के नेता और उनका कार्य छ3 
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3-९२ नी अफिलज नीता, 


से दी होगा । आपको चाहिये कि खूब उत्साह सेग्रार्मों में प्रचार कार्य 
करते जाँय । सारी दुनियां वेद की चोर आ। रही है इत्वादि ।? खूब ! 
हृदय क्षुन्ध्र हो उठता है--इनके मधुर उपदेश से | ग्रामों में हम जाँय 
ओर शहरों की ऊँची अद्भालिकाओओं में ये रहे ; बढ़े ९ समा संचों पर आप 
लीडर बने, सरगई छाने और गांवों का धूल फाँकि --हम ! संस्कृत पढ़ 
कर सश्कार विधि हम रटें और अंग्रेजी पद कर शेक्सपियर का डामा 
ये। खूब | कितना सुन्दर याम प्रचार का प्रोधराम है ? भला भूख से तड़- 
पते हुए, जमींदार ओर साहूक'रों की राक्लसों चक्की में पिसते हुए ग्रामीण 
हमारी कोरी लेक््चरबाजी सुनें गे ! ओर वेद अचार का अर्थ है, इनके 
कोप में कोरी लेक्चर चाजी और ऊँच-नीच, अमीर-गरीब का प्रचार ! 
रूस की निन्‍्दरा और लस्बे २ प्रस्ताव | तभी तो लाखों रुपया विविध 
उत्सवों से पानी की त्रद्द वदाया जाता है, परन्तु उन्हीं पैसों से कोई 
कारखाना, बक या अन्य कारोबार नहीं खोली जाती । कश जिस तरद्द 
फ्लेक्स शू चलता है बैसे ही एक “आर्यन लेदर वर्क्स!? खोल कर 
“श्रार्यन ज्ञू?? नहीं चलाया जा सकता ? क्या जिस तरह पुस्तकों की 
प्रतियाँ खरोदने की अपील की जाती है, वैसे ही प्रत्येक आर्य से उस 
कारखाने के बने जुने आदि खरीदने की अधील नहीं हो सकती ? इसी तरह 
कया धीरे २ कपड़े आदि के मिल तथा वीमा आदि की कम्पनियाँ नहीं 
चला सझते है ? बगल में दयाल बाग चाले कर द्वी तो रहे हैँ! उफ ! 
उसकी आमदनी से कितने गरीबों की रक्षा द्वो सकती है ? और कार्य- 
कर्ता गण धनिक्रों के चरणों में नित नाक रगइ ने मे वच सकते हैँ ? मगर 
कौंन करे इसे ? फिर भला यारों करा रोजगार कैसे चलेगा १ और हमारे 
वतंमान आर्य परिवार ही मला कब आर्यो की चनी ची जेँ पसन्द द्वी करेंगे ९ 
उन्हें तो सभी चीज़ें फेसनेवुल खास लणदन मेंड चाहिये, कम के कम 
पञ्ञाव में तो जरूर द्वी | फिर क्‍यों न कोरी लेक्चर बाजी में ही जीवन 
का दिन काटा जाय। पर रोटी की समस्या इल किये बिना भला कौन 
आज सुनता दी है १ रूस को चाहे हम अपने घर बैठे खूब गाजियाँ 


"्ज्प चेद और साम्यधाद 


दे लें घोर अपने मुद्द मिर्या मिद्टू बन लें, पर घाज बद् समस्त संसार 


'का अकरपंश ज्ञेत्र बना दुआ दै। क्यों ? वेदानुझून एक शाधिक गठन 
के द्वी कारण तो ? दम लोग सद्दा वेद लेकर युर्गों से चेंद २ रठते ही 
रह गये। 
अतएव ध्ार्यसमाज में ममजीचन लाने के लिये उसे बेदिक-साम्यवाद 
' के आधार पर संगठित करना श्रनियाय है। चादे उस रूसी कहिये या 
: भारतीय ? पूर्वीय कहिये या पश्चिमीय ! पर मूल तस्व तो एक ही दै -- 
सब्ंब्यापी दासता, विषपम्ता श्रौर अज्ञानता से सवार फो मुक्त करना। 
- इस साथ्य की सिद्धि चाद्दे जैपे मो हों ! पर क्रिये बिना न तो समाज का 
कल्याण है श्रीर न संसार का ! इसलिये में तो कहूँगा कि झार्य युवकों 
शवों | ऋषिद्वारा प्रदर्शित प्रसस्‍्त मार्ग पर चलकर सारे सत्ताघारियों का 
पोल सोल दें । एक यार सारी कुरीतियों को मार मगायें श्रौर वतमान 
विश्य की सारी व्यवस्था पलट कर सय्चे चैदिक-समाज की स्थापना करें | 
” मद्र्पि का अन्धानुकरण नहीं, अपितु उनके प्रकाश में उत्कर्प की ओर 
बढ़े । उनके एक एक वाक्य के पीछे अ्राख मूंदकर चलना तो उन्हें धोखा 
देना है | इसी अन्ध-परम्परा को न" करना तो ऋषि का लचषय था 
आज की दुनियाँ फेघल आपकी बातों में ही नहीं फंस सकती | शाप 
लिखते ओर बोलने में बड़े चनुर ई, तो थोड़ी देर तक लोगों को अंधकार 
में भत्ते द्वी रख लें, पर श्रन्त में मए्डाफोड़ जहूरी है। पेट की उ्चाला 
सब की आँखें स्वयं खोल रही है । थत्र तो आगे बड़ने के श्रतिरिक्त --- 
“जा अन्य पंथा विद्यते अयनाय:?! 


कक 
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साम्यवाद पर आज्ञेप 
: “संसार की और भारत की-समस्याओं को हल करने की; 
कुंजी सोशलिज्म में है। में इस शब्द का प्रयोग बैज्ञानिक 
ओर आर्थिक भावना से करता हूँ । यह जीवन का तत्वज्ञान 
हैं। समाजवाद की साधना के सिवा गरीबी, बेकारी तथा 
“. भारतीय जनता की अधोगति एवं पराधीनता को दूर करने 
का मुझे कोई उपाय नहीं दीख पड़ता । साम्यवाद का अथे है 
वर्तमान नियमित अवस्था को छोड कर व्यक्तिगत सम्पत्ति का 
विनाश ओर वतेमान मुनाफा-प्रणाली के स्थान पर सहयोग 
पद्धति के ऊंचे आदर्श की स्थापना । में नहीं जानता कि भारत 
में यह व्यवस्था कब ओर केसे आयेगी, मैं चाहता हू' कि इस 
प्रश्न पर हम लोग आपस में बहस-मुवाहसे कर लें, ताकि 
हमारे विचार स्पष्ट हो जांय ।? 
--परिडत जवाहरलाल नेहरू । 


चतुर्थ-अध्याय 


--पंजीपतियों की कुचेष्ठा २--धमंविरोध का कारण 
--धर्म और स'म्यवाद ४-साम्यवाद और नास्तिकता 
५ - साम्यवाद और आध्यात्मिकता ६-साम्यवाद और 
साम्प्रद्ायिकतता ७-पूछीवाद और घमे ८- साम्यवाद 
ओर व्यभिचार ६-साम्यवादी रूस और व्यभिचार 
१२०--पंजी पर सामाजिक या वेयक्तिक अधिकार १ 
१--क्या पूंजीपति मजदूर हैं ? १२--साम्यवाद में 
कला-कौशल १३- पृथ-जीबाद में इल्मो-हुनर १४- साम्यवाद 
अर व्यक्तिगत स्वतन्त्रता १४- साम्यवाद और राष्ट्रोयता 
१६-- स्ाम्यवाद और हिंसा १७--मारतवर्ष और साम्यवाद- 


पूँजीपतियों को चेतांवनी 

न्॒वा उ देवा: क्षुधमिद्‌ वर्ध ददुरुताशितमुपगच्छन्ति झुत्यवः । 
उतो रथि: प्रणतो नोपदस्थत्युता5प्रण॒न्मर्दितारें 'नरविन्दते।॥ 
मोधमन्नं विन्दते अप्रचेता; सत्य॑ प्रवीसि चध इत्खे तस्य। 
नायेमयाँ पुष्यति नो सखाय॑ फेवालाइघोभवति केवलादी ॥ 

हे भनुष्यो ! देवों ने भूख तुम्हें मारने के लिए निम्बय ही 
नहीं दी, क्योंकि सोभन करने वाले पूंजोपति को भो खुृत्यु प्राण्त 
होती है अर्थात्‌ मनुष्य भूखों मरने के लिए उत्पन्त नहीं छुआ। 
कया भाग्यवाद को दुद्दाई देने वाले उक्त चेद मन्त्र पर विचार 
करेंगे ? जो धन सब की भल्नाई में लगता है चद निश्चय 'ही घन 
वाले का नाश नहीं करता | परन्तु जो व्यक्ति लोकोपकारी कार्य में 
अपला घन उयय 'नहीं ऋरता वह घन उसका नाश करता है । 

जो असंल्कृत मलीन बुद्धि चाला व्यर्थ, परिश्रम के बिना 
केवल बैठे २ अन्न पाप्त करता है उसका वह अन्न निम्धय से 
उसको सृत्यु का कारण है, यह में सच कहता हू' । जो श्रेष्ठ कार्य 
करने वाले को तथा हितकारक मित्र या पड़ौसी की सहायता नहीं 
करता, जो फेवल अपना ही पेट भरने चाल्ा है वह फेवल पाप 
की मूर्ति है, 'इसमें कया सन्‍्देह ९ आज्ञ स्वेत्र यही तो दो रहा है 
रूस और फ्रांस उक्त चेद मन्त्र की चास्तविकता का ज्वत्न्त 
प्रमाण हैं | आरतीय सरमायादार जरा 'ईैश्वरीय आज्ञा पर दृष्टि तो 
डालें । तो उन्हें पता चलेगा कि उनका भविष्य उनके द्वाथों में है । 
चेद विरुद्ध चलने में उनकी बिलकुल खैर नहीं है। भगवान्‌ कृष्ण 
भी यही कहते हैं:--- 

“उ्ुच्पजते ते त्त्वय॑ पाया पचन्त्यात्म कारणात्‌”? 

जो लोग केघल अपना'ही पेट भरते हैं वे 'पापी पाप ही 
खाते “हैं । डे 


१--पू'जीपतियों की कुचेट्टा--ताम्यवाद के उत्तरोत्तर बढ़ते 
हुए प्रमाव को देखकर भारत द्वी नहीं अपितु संसार भर के पूजीपति, 
साम्राज्यवादी ओर साम्प्रदायिद्ञों में मीपण खलबली मच गई। सभी अपने 
शोपण-शासन को अक्लुण रखते के लिये उस पर नाना प्रकार के 
मिथ्या इल्ज़ाम लगाने लगे। किसी ने ध्मेद्रोद्दी नास्तिक कद्दा, तो किसी 
ने व्यक्तिगत स्वतन्त्रता और सदाचार का श्र | एक ने इसे मानव- 
प्रकृति के पति हल ओर दविंसक बतलाया तो दूसरे ने कन्ना-करौशल ओर 
यट्ट्रीवता का विनाशक | 
इस प्रकार धर्मान्च जनता में इसके प्रति खूब घुणित भाव फेलाने' 
का जबन्य प्रयास किया गया तथा आज भी फैसिस्ट का रूप धारण कर 
किया जा रहा हे | पर इससे साम्यवाद की प्रगति में कोई खास बाघा 
नहीं आई | उसका प्रसार दिनोदिन तेजी से बढ़ता ही जा रहा है | 
उसका सत्य-स्वरूप, नि.स्वार्थ-सेवा-कार्य और विश्वद्दित की शुभकामना 
समस्त संसार को बलात्‌ अपनी ओर आकर्षित करती जा रही है । 
भारतीय किसान और मजर्रों में घार्मिक भावों की प्रधानता देख 
कर सत्ताधारियों की ओर से यहां भी कूटनीति का श्रवलम्बन किया जा 
रहा है! भारतीय पू'जीपति-जमोंदार, राजे-साहकार और विदेशी 
साम्राज्यवादी तथा मजहवों के ठेकेदार सभी फेसिस्ट के ढज्ल पर | संग- 
ठित द्वोकर साम्यवाद को कुचलने की चेष्टा कर रद्दे हैं। पिछले दिनों 
जव परणिडत जवाहरलाल नेहरू के मस्तक पर कांटों का ताज़ रखा गया 
तब उन्होंने वर्तमान भारती-बेदना का सास्यवाद के साथ अटूठ सम्बन्ध 
स्थापित किया, उस समय उन पर भी चारों तरफ से कीचड़ उछाला 
गया | कई प्‌ जीवादी राष्ट्रीय नेताओं ने इन भावनाओं को राष्ट्रीय आन्दो 
जलन के लिये वातक भी बतलाने की धृष्टता की | 


॥ ब्ब्ज 


प्प्र चेद श्रौर साम्यचाद 
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पर प्रगति-पथ पर आरूढ़ देश दूसरों के भुलावे में कैसे आसकता 
था ) उसने प्यारे जवाहर के द्वार्थों में अपनी वागहोर फिर सौंप ही 
दी | साम्यवाद के विरोधी यह मुंह तोड़ उतर पाकर कुछ द्वोरा में आये; 
अन्तत: ! साम्पवाद के सम्बन्ध में सत को सोचने विचारने के लिये बाध्य 
दोना पड़ा । श्रव तो कुछ स्वार्थान्ध व्यक्तियों को छोड़कर समी इसकी 
महा स्वीकार करने लगे हैं । 

२-घर्मविरोध का कारण --ईश्वर और धर्म के प्रति घृणा और 
अविश्वास फैलने का प्रधान कारण साम्यवाद नहीं वरन्‌ धम के नाम 
पर भज्ञइची ठेकेदारों का अत्याचार है। गद्दीधरों के वर्बेरतापूर्ण अ्रना- 
चार, पोष ओर पुरोद्धितों का घोखा-फरेव तथा इनके श्रति विज्ञान का 
जबद॑स्त विद्रोह हे, जो साम्यवाद से बहुत दिन पूर्व प्रारम्भ हो चुका 
था। जिस वैज्ञानिक-क्रान्ति के पश्चात्‌ शिक्षित संसार ने दर्शन किया 
और कटद्दा --ईश्वर और धर्म स्वार्थान्ध पणडें और पुजारियों के व्यापार 
का साधन तथा पूँजीपति और सामप्राज्यवारियों फे शोषण का ढाल है | 
वह सत्य का शत्रु, विज्ञान का विरोधी तथा स्वहारा सम्राज के चिर 
दासता का मूल कारण भी है। महर्षि माक्स के शब्दों 4- “धर्म 
लोगों के लिये अफोम के नशे के समान है” | क्यों ? इसका स्पष्टीकरण 
केनिन ने किया हैंः--धरमंद्धारा मनुष्य समाज पर घोर आध्यात्मिक 
अत्याचार तथा अनिष्ठ द्वोते हैं। आज लाखों की संज्या में किसान और 
मजबूर भूखों भरते हैं, और प्‌ृ'जीपति उनकी इस कण दशा पर मूछों 
पर ताव दे देकर व्यंग की हसी हंस रहे हैं घसे सिखाता है कि बद्द 
अत्याचार, यह अ्रंघेर चुपचाप मूक-पशुओं की तरह सदते रहो, क्‍यों कि 
यह सब तो भगवान की देन है ओर भाग्य का खेल है | धर्म गरीबों को 
भावी स्वर्ग के काल्पनिक सुनदक्ले चित्रों को दिखा दिखा कर, उन्हें अपने 
माया-पराश में फंसा कर, इस लोक में नारकोय जीवन व्यतीत करवाता 
है और दूसरी ओर उन गरीबों का खून पी पी कर कुप्पा द्वोने वाले घन्ना- 
सेठों को चांदी के कुछ दुकड़ों के व्यय से दी सारे पार्पों से मुक्त कर 


घर्माधिकारियों का णपाचार सम 
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देता है, तस्श्चात्‌ उन्हें स्वर्ग का अधिकारी बना देता दे। ऐसा भर्म 
सचमुच में मनष्य समाज के लिये अफ्रीम के ही सामान है” । धार्मिक 
जगत के भूत तथा वतंमान का कलझ्वित इतिद्वास उक्त सत्य का स्पष्ट 
साक्षी दे 
प्रमाण स्वरूप इस चुभुद्धित गुलाम भारत को ही लें--- एक तरफ 

कोटि २ निराध्रित नरकट्ठाल अज्न-वत्न से द्वीन होकर तड़प रहे है, अभाव- 
अस्त हो नाना प्रकार के दुसचार आंदि में श्रवृत द्वो नारकीय जीवन 
व्यतीत करते हैं। शिक्षा श्रोंर चिकित्सा के बिना सड़ २ कर मरते हैं । 
दूसरी तरफ इनके रक्त को चुस २ कर गुलछरें उड़ाने वाले ढोंगी धर्मा- 
धिकारी इन्हें पूर्व जन्म, ऋरमफल त्तथा भाग्यवाद का गलत रूप बता शान्ति 
ओर संतोष का उपदेश दें रहे हैं। विदेशियों के हाथ की कठपुतली बन 
कर धर्म के नाम पर वेगुनाहों का खून बद्ा रहे हैं और कर रहे हैं, भारत 
के मुक्ति-आन्दोलन को विफल बनाने का कृत्सित प्रयास | इतना दी 
नहीं बल्कि थे उन पूजीपतियों ओर सातम्राज्यवादियों के शोषण को 
स्वार्थवश प्रत्यक्ष वा अप्रत्यक्ष रूप से न्यायतंगत ओर धर्मातुकूल करार 
देत है । उसक प्रतिकार कर्ताओं के विरुद्ध देते हैँ मनमाने फतवे। फिर 

भी यदि दम उन्हें अपना धर्म गुर एवं मुक्तिदाता “मानें तो यह हमारी 

अर्मान्‍्धता और दुर्भाग्य के श्रतिरिक्त और द्वो द्वी क्या सकता है? इस 
थर्मोन्माद्‌ था नशे को क्‍यों न दुनिया से मिटा दिया जाय ? इसे अफीम 
कला नशा नहीं तो और क्‍या कहे 

सच्चे धार्मिक कहेंगे कि इसमें धर्म बेचारे का क्या दोष है? दोष 

नो उन स्वार्थान्ध व्यक्तितयों का है जो उसके नाम पर अपनी कुत्सित 
चासनाओं को सिद्धि करते हैं और है उनका दोष जो आँख मूँदकर करते 
है इनका अनुकए्ण । भला बन्द्र की वला “नारियल,के सर क्यों ९ हाँ, 

यदद टौक है, पर मैं पूछता हूँ साम्यवाद ने धर्म शब्द के अतिरिक्त कब 

शर्म का वहिष्कार दी किया $ यह सत्य दे कि उसने धर्म शब्द का प्रयोग 

रूढ़ि अन्ध-विश्वास और मजह॒ब आदि के अर्थ में प्रयुवत्त होते देखकर 


घछ * * चेंद और साम्यवाद 


उसका वहिष्कार किया । ठीक वेसे द्वी जैसे म्रुर्दे के खाथ व्यवहतत दोन 
से “श्रीराम नाम सत्य है” इस वाक्य का विवाह आदि शुभ अवसरों 
पर चहिष्कृत किया जाता है| अन्यथा आज भी वह संसार में प्रत्येक 
धार्मिक और आस्तिक कहे जाने वालों से धर्म के श्रधिक निकट है। 
घर्मद्रोद्दीनास्तिक तो स्वार्थी शुष्ण-असुर उमें बदनाम करने के लिये ही 
कहते हैं। वरन्‌ आज कौन सच्चा धार्मिक कद सकता है कि साम्बवादी 
धर्म विरोधी है ? क्‍या साम्यवाद से पहले ईश्वर और धर्म का विरोध 
नहीं हुआ ९ और हुआ तो क्यों ? साम्यवाद ने इसमें कौनसा अतिरिक्त 
इलाइल घोल दिया है ? क्या साम्यबाद के सन्मुख वह्दी स्थिति उपस्थित 
नहीं है जो पहले भगवान बुद्ध और श्री महर्षि दयानन्द आदि के सन्मुख 
थी १ फिर भला साम्यवाद पर द्वी यह आरोप क्‍यों ? क्‍या इस सम्बन्ध 
में दोनों ( साम्यवादी और सच्चे धार्मिक ) ही एक एंतिद्ासिक भूल नहीं 
कर रहे हैं ? अर्थात्‌ एक दूसरे को गलत समभने की चेश्टा ! 

३. धर्म और साम्यवाद - दोनों ही विज्ञान के समूल-आ्राधघार-स्तम्म 
पर प्रतिष्ठित हैं और दोनों द्वी विश्लेषशात्मक दृष्टिकोण से एक ही वस्तु 
सिद्ध होते हैं | विज्ञान द्वारा परिष्कृत लोकोपकारी सामाजिक गठन को 
द्वी साम्यवाद कद्दते हैं और विज्ञान द्वारा अन्वेषित नैसर्गिक नियमों को 
दी धर्म ! असल में कुदरती विधान के मुताबिक सामाजिक-गठन ही 
सर्वद्वितकारी और वैज्ञानिक है। इसे आप साम्यवादी-समाज कहें या 
धार्मिक ? पर चीज़ दोनों एक द्वी है। परन्तु आज विश्व की मल्‍्ल- 
शाला में इन-दोनों के द्विमायतियों ,को पररपर, विरोधी रूप में पाकर 
हमारे आश्चर्य का-ठिकाना नहीं रदता और स्वतः ही दृदय में प्रश्न 
उठता है--ऐसा क्‍यों १ तत्काल विधेक उत्तर देता हें--ये दोनों ही 
धर्म, साम्प्रदाय और मतमतान्तर को एक द्वी चीज समरूते हैं। एक 
साम्प्दाय और सत-को धर्म समझ कर छाती से चिपठाये हुए हैं और 
दूसरा धर्स को साम्प्रदाय ओर मतमतान्तर समर कर घोर बहिष्कार कर 
रहा है | आश्रय तो यह हे--कतिपय,- विद्वान भी इसी असमूलक 


सच्चे घा्मिक भौर साम्यवादी नेताओं की भूल |. ४५ 


धारणा के शिक्वार बने हुए हैं | श्राव इस भूल दा सत्र कितना भयंधर 
परिणाम निकल रह है ! 

धर्म का वात्तविक अर्थ “कत्त व्य” ( 000 ) है।--/यतोड्यु- 
दय निःश्रेय; सिद्धि स धर्म/” जिससे श्रम्युदय अर्थात्‌ उच्च श्रवस्था की 
प्राति तथा निःश्रेयस अर्थात्‌ सब से श्रेष्ठ और पूण ऋल्याणसय जो 
हिथिति है उम्रकी प्राप्ति हो -वह्द धर्म है | सामान्य और विशेष भेद, न 
यह दो प्रकार की है | सामान्य वह है जो सब के लिये समान रूप ने 
अनिवार्य हो और विशेष वह है जो विशेष अवस्था में विशेष 'सुदाय 
या व्यक्ति के लिये हो। एक तरह से ये दोनों ही एक दूसरे की भ्पेत्ता 
सामान्य और विशेष बनते हैं | एक कत्त व्य एक की श्रपेत्ञा सामान्य 
और दूसरे की अ्रपेत्षा विशेष मी है। जैसा कि पूर्व बता आये है। 

इसके अलावा शब्दार्थके इृष्टिफोशसे “परम? शब्द*धृ”घातु से बना 
है-जिसका अर्थ है “धारण करना” । श्रयांत्‌ जो जिसको धारण करता है 
वह उसका धर्म है। यथा-अग्नि भर ताप, इस भांति धर्मके अनेक मेद् हो 
जाते हैं | देवता का धर्म |दानव का धर्म,मनुष्य का धर्म,पशु का धर्म,देश 
का धर्म तथा समाज का धर्स,सव का पृथक २ है | परन्तु सब में श्रलग 
व्यक्तिगत धर के रहते हुए भी सब में एक व्यापक सामान्य धर्म 
रहता है। मनुष्य और पर के प्रथक परम होते हुए भी दोनों में प्राणी- 
धर्म समान है और वो वह है जो प्राणीमात्र को धारण किये हुये हैं। 
तदनुसार ही मनुष्य-जीवन के विभिन्न भेद होते हये भी सब मनुष्य से 
एक मानव-धर्म समान है-पह वो हे जो मनुष्य के मनुप्याल को धारण 
करता है। जिस मानव-जीवन में जितने अंशों में भानव धर्स विद्यमान £ 
वहाँ उतने ही अंशों में मनुध्यल होगा और जहाँ नहीं--चहाँ नहीं 
होगा । इस बात को परखने के लिये मनुभगवान ने दस लक्षण लिखे:-. 

धृत्ि जमा दमो अस्तेय शौच इन्द्रिय निम्रहः | 
धी विद्या सत्यमक्रोधो दसकम्‌ धर्म लक्षणम्‌ ॥ 
धैय्ये, कमा, मन आदि का दसन, घोरी न कजा, अन्दर झोर 





अर अजेडनअबककर अन्‍्भाज. नस्‍ज अल» 


रद वेद भौर साम्यवाद 


3०-०० 2०००० ५.०५ ५०००५:००००/-१नीनी वनरधरजीजी किकलजले जी खल्‍ज 7 बब न चल. न्‍जथ न बने गण्न >-+००० ३४४० है मसमलरर रन 


बादर की शुद्धि, हर्द्रियों का निम्नह, बुद्धि , विद्या, सत्य और क्रोध न 
करना, ये सब हैं मानव धर्म के लक्षण । जहाँ ये हाँ वहाँ मनुष्य का 
मनुष्यत्व दै और जहाँ ये जितने अंशों में नहीं हों वहाँ उतने ही अंशों 
मे मनुष्यत्व का अभाव है । इस कसौटी पर दुनिये के सभी व्यक्तिगत 
और सामाजगत कर्मों को कस कर निश्चय किया जा सकता है कि वो 
धर्मानुकूल है या नहीं ; इस दृष्टि से तो धर्म और साम्यवाद को परस्पर 
विरोधी सिद्धकरना कठिन ही नहीं असम्मव हो जाथगा और आज के 
साम्यवादी और धार्मिक दोनों ही को लज्षित होना पड़ेगा । 

४--साम्यवाद और नास्तिकता--जव साम्यवाद धर्म का 
विरोथी नहीं --फिर नास्तिकता का प्रचारक कैसे ? मनु मगवान के शब्दों 
में तो “नार्तिको वेद निनदकः? जो वेद अर्थात्‌ ज्ञान की निन्‍्दा करता हैं 
वह नास्तिक है | में पूछता हूं कि बुद्धिबाद का प्रसार करने वाला, 
ज्ञान-विज्ञान के अनुसार समाज का गठन एवं क्तेव्यों को निर्धारित 
करने वाला “साम्यवाद ? नास्तिक है या बुद्धि पर ताला लगा, रूढ़ियों 

गुलाम बना मौखिक ईश्वर इेश्वर की दुद्दाई देकर नित्य अवैदिक 

कार्य करने वाले एवं मांति २ के प्रप॑च द्वारा किसान-मजदुरों का रक्त 
चूसने वाले आजकल के कलयुगी-आपत्तिक नास्तिक हैं ? आज कौन यह 
कहने का साहस करेगा कि साम्यवाद ने जुद्धि और विज्ञान की उपेक्षा की 
है 0 एक वार मास्को में साम्यवादी अुवरकोके सन्मुख यह प्रश्न रक्खा गया 
कि “ तुम विज्ञान द्वारा प्रतिपादित किसी वात पर विश्वास करोगे या 
बाइबिल के उल्लेख पर” । नब्बे प्रतिशत वहां के युवकों ने उत्तर दिया 
विज्ञान पर-विज्ञान पर | 

आप कहँगे क्रि वैज्ञानिक दृष्टिकोश से भी मानव जीवन की सर्वाग- 
पर्ण उन्नति के लिए अध्यात्मिक उत्करष् अव्यावश्यक है और अध्यात्मिक 
उन्नति ईश्वरीय-अस्तित्व में विश्वास किये बिना सम्मव नहीं। परन्तु 
साम्यवादी तो आज इसका मखौल उड़ाते फिरते 

पर वे ऐसा क्यों करते हैं ? कमी करण को भी इंढ़ने का प्रयास 


अध्यात्मिक उमञ्नति पर लेनिन का विचार ब्य्छ 


किया ? ईश्वर से उन्हें कोई खास जन्मगत शत्रता तो नहीं ? वे उससे 
अधिक शक्तिशाली मी नहीं और न उसके नियस के बाहर दी हैं। 
परन्तु जरा गम्भीरता पूर्वक विचारने पर स्पष्ट प्रऊुठ द्वो जाता है कि उन्हें 
ईश्वर के नाम से बिंद होने का कारण निराकार, न्‍्यायी और समदस्शों 
प्रमु नहीं प्रत्युत उसका विक्रत और मनोनुकूल कल्पित रूप है। जिस 
प्रकार पूज्ञीपति, साप्ताज्यवादी और साम्प्रदायिकों ने धर्मों की ओट में 
गरीबों को लूठा है- वैसे द्वी ईश्वर के आइ में भी स्वायियों ने सत्य 
और न्याय का गला घोंठा है । वे जिस भांति धर्म करे नाम पर विज्ञान 
विरुद्ध विदिध सांश्दाय और रूढ़ियों को मानते रंद्दे--उसी तरह इश्वर 
के नाम पर विविध कल़्यनिक खष्टि-संचालक एवं निप्रामक को मानते 
रहे | फन्न यह हुआ कि विज्ञान के प्रकाश में न तो खुदा चौथे आकाश 
पर नजर आया, न सातब्र पर--अगर छुछु दीखा तो उसके नाम पर 
केवल सर्वत्र छुल्न प्रपंच, व्यापारं और पायविक अत्याचार | फिर भला 
मैं पूछता हू --क््यों न शिक्षित-समुदाय को उससे घृणा हो जाय ? इसमें 
साम्यवाद का दोब है या ईश्वर और धर्म के विग़्े सास्पदायिक्त रूप 
का ? जब कोई आज ईश्वर और धर्म का नाम लेता है तो उसका मतत- 
लब ईसाई-म्रसलमान, सिख, सनातनी और वोद-जैन आदि मजहब तथा 
उन द्वारा प्रतिपादित परमात्मा से होता है, न कि विशुद्ध वैदिकघमे 

ईश्वर से ! और साम्बवाद ईश्वर एवं घर्म की संज्ञा लेकर उन्हीं 
बहिष्कार कर्ता है, न कि वैज्ञानिक धर्म ए.वं ईश्वर का ! 

४--साम्यवाद ओर अध्यात्मिकता--साम्यवाद केवल मभौत्तिकता 
का उपासक और अध्यात्मिकता का कट्टर शत्रु है--यह उन्हीं की घारणा 
है जिन्होंने न तो साम्यवाद को समझा और न अध्यात्मिक-उन्नति के 
विशुद्ध मार्ग को द्वी । चन्द अधकचरे साम्यवादियों के मुख से ईश्चरं 
आर घ्म का विरोव सुन कर रूट ऐसी धारणा वना ली | अन्यथा सच 
तो यद्द दे कि न तो समाजवाद के बिना सर्वाज्ञपूर्ण अध्यात्मिक उन्नति 
सम्भव है और न अध्यात्मिक उन्नति के बिना साम्यवाद की स्थापना या 


प्छ - चेंद और साम्येबाद . 
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स्थायित्त -इस विपथ में तो इन दोनों का चोलीदामन का: सम्बन्ध, है | 
परन्तु नैसर्गिक नियमानुसार भोतिकता के आधार .पर ही तअ्ध्यात्मिन 
क॒ता का निर्माण होता है और अनिवार्य भोतिक-आवश्यक्रत्ताओं - को 
पूर्ण: हुए विना सानव जीवन में अध्यात्मिकता का उद्भव होना कठिन 
है । यह ठीक है कि अध्यात्मिक-उन्नति हो जाने पर सव भौतिक अच्तुएं 
गौण और देय रूह जाती हैं, पर प्रारम्भ में तो यहीं उदूगार निकलते 
हैं--- सूखे भजन न द्ोब गोपाल, लेलो अपनी: कए्ठी-माला |” इसी 
से साम्यवाद सर्व- पथम इस भौतिक आवश्यकताओं” की ही पूर्ति करता 
है और संसार को इसकी चिन्ता से मुक्त करना अपना पहला. कतंव्य 
समझता है। वह इस सत्य को खूब्र जानता है कि जिसे इस' लोक में ही 
मुख शान्ति और उत्चत जीवन नहीं - परलोक में उसे क्‍या आशा कि 
बद्द उन्नत होगा ? जिसने विश्व में फेले हुए असंख्य ईश्वर-पुत्रों से प्रेम 
नदी किया वह ईश्वर से कब स्नेह करेगा ? तभी तो प्राचीन ऋषियों ने 
लौकिक-उन्नति करते हुए परलौकिक का आदेश दिया है । इस लोक में 
नारकीय-जीवन व्यतीत कर परलोक में अ्रध्यात्मिक्र-उत्कर्षत की कामना 
करना आव्मवञ्ना है । किन्तु आज पूझ्लीवादी सम्यता में सर्वत्र यही 
दो रहा है । आज अध्यात्मिकता केचल पू'जीपतियों के मनोरञ्ञन का 
साधन और गरीवों को: फंसाने का गोरखधन्धा है । साम्यवाद का संस्थापक 
मोशिये लेनिन स्वयं अध्यात्मिक-उन्नति का आदर्श क्रम बताता है-- 
अर्थात्‌ “जब पार्थिव-जगत के ज्ञेय पदार्थों के विषय में अनुसन्धान 
करते ही वर्षों बीत॑ जायंगे, तो-फिर अशेव विषय छो लेकर, जिसे बड़े २ 
दाशनिक, विद्वान, मद्दात्मा और ऋषि-सदर्षि चिरकाल से नहीं सुलम्का 
भक्ते हैं, उसमें तन्‍्मय होकर पार्थिव-जगत्‌ की क्रियाशीलताओं को मूल 
जाना मूर्खता नहीं तो क्या है ) सब से पहले मर पेट मोजन, पहनने को 
बच्चन, रहने को शह-घुल और स्वास्थ्य के लिये सर्वसाधन एवं शिक्षा की 
व्यवस्था होनी चाहिये | उसके बाद नैतिक जीवन, मानसिक-उन्नति के 
उपकरण और तत्पश्चात्‌ सौंदर्योपासना, कला, साहित्य और दर्शन- फिर 


लेनिन घांमिक था ! ष्ह 
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कहीँ अध्यात्मिक उन्नति की वारी आती है। भूखी, दरिद्र, अस्वस्थ 
और अशिक्षित जातियों ने बोई क्रियात्मक कार्य था अध्यात्मिक उन्नति 
ऐसी नहीं की जिसे ऐतिदासिक कह सके | आयधिक उन्नति और शिक्षा 
ही प्रधान और आरम्भिक उन्नति हैं |” क्‍या मानव-जीवन के सर्वाज्भपूर्ण 
विकास एवं कल्याण के लिये ऋषियों ने उक्त चैज्ञानिक क्रम का दी 
प्रतिपादन नहीं किया ? फिर भला भ्ाज पू'जीचाद और सास्राज्यवाद के 
खूँखार पंजे से संसार को मुक्त कर प्रथम भर पेट रोटी दिलाने की 
कोशिश में सगा हुआ साम्यवाद अध्यात्मिकता का शत्रु कैसे ? श्रमी तो 
वह सब पापों की जननी आ्िक-दासता से द्वी मानवता को मुक्त करने 
में लगा हुआ है, अध्यात्मिकता कौ चारी तो अभी बहुत दूर है। हां, 
उसकी सम्बन्ध-शद्ुला शुरू से द्वी आवश्य परस्पर सम्बद्ध होना चाहिए 
ताकि अन्त में कोई गड़बड़ी न हो। इसी से सब प्रकार की दासता. 
विषमत्ता अज्ञानता और संकीर्णता का मूलोच्छेदन ह्वी साम्यवाद का मुख्य 
आधार हैं | लेनिन के क्रियात्मिक जीवन में उक्त सत्य को आस कर द्वी 
लैंसचरी ने कह्दा था--“यदि मानव जात्ति में घर्म कोई चीज है तो आज 
तक में जितने मनुष्यों से मिला हूँ उसमें उस धर्म का अंश सें लेनिन 
में सब से अधिक पाया है । वह सारे संसार को अपना स्वदेश समझता 
है और समस्त मनुष्य को साम्रानभाव से देखता है |” क्या यह चैदिक- 
जीवन का आदर्श उदाइरण नहीं है ? क्‍या अ्रध्यात्मिक उन्नति का 
सरल एव प्रसस्त-मार्ग तथा उच्च भावना साम्बवाद के अतिरिक्त अन्यत्र 
कहीं तेज चिराग़ लेकर इूंढ़ने पर नहीं भी मिलेगा ? क्या पूंजीवाद और 
साम्राज्यवाद इस मद्दान्‌ आदर्श का घोर शत्रु नहीं है ! फिर सच्चा धार्मिक 
कौन ? साम्यवाद वा...... .-- ? 

६, साम्यवाद ओर साम्प्रदायिकता-साम्यवाद और घर्म॑ के 
बीच परत्पर शत्रुता उत्पन्न करने वाला कथित समजहब और उसका प्रपंच 
तथा सत्ताधारियों का कुत्सित पडयन्त्र दी है | जैसा कि पूर्व के प्रकरणों 
में स्पष्ट हो चुका है । यो तो सजहव मी ससय पर स्वयं कोई बुरी चीज़ 
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नहीं | यदि उसका उचित रूप में उपयोग किया जाय तो उससे कुछ 
लाभ उठाया जा सकता है | क्‍यों कि ये तो द्वेश, काल और परिस्थिति 
के मुताबिक संसार के कल्याणाय विविव महापुरुषों द्वारा बताये गये 
विभिन्‍न मार्ग और उनके आचरण हूँ | इनके अनुभवों से लाभ उठाकर 
मनुष्य को अपने वर्तमान को उन्नत बनाना चाहिये, परन्तु जब दम देश 
काल की उपेक्षा कर इनका अन्धानुकरण आरम्म करते हैं, तब हम अपने 
मूल मकसद को भूल जाते हैं और मजद्॒व संसार के लिये अ्रफीम के 
समान भयानक हो जाता है | 

सच तो यह है कि इतिहास वस्तुतः अन्धानुकरण की वस्तु नहीं-- 
यदह्द तो भूत के अनुभवों से वर्तमान को उन्‍नत ओर भविष्य को सरल 
एवं सुन्दर बनाने की चीज है| परन्तु हमने आज तक ऐसा नहीं किया, 
इसी से निरन्तर एक के वाद दूसरी क्रान्तियाँ द्वोती आ रही हैं और हम 
अपने परम्परागत मानसिक दासता के कारण सद्गा एक गढ़े से निकलकर 
दूसरे में गिरते आए रहे हैं । फलस्वरूप थाज समान की छाती पर असंख्य 
साम्प्रदायिक फोड़े जगद्द २ फूट कर वह रहे हैं और स्वार्थी-समूह इसके 
आड़ में खुले वाजार अपना मतलब गांठ रहे हैं | 

कोई साधन, कितना द्वी उत्कृष्ट क्‍यों न दो, पर हमेशा के लिये वह 
चैसा द्वी लामदायक सिद्ध नहीं हो सकता --विशेष कर परिस्थितियों के 
ज्ञान बिना लक्ष्य हीन अवध्था में तो वह सर्वेनाश का कारण ही बनता 
है । यही नहीं प्रत्यक्ष द्विंतों को ठुकरा कर सौ पच्चास समुदाय प्रथक २ 
साधनों को कइरता के साथ व्यवद्वार करने लगे तो फिर परस्पर प्रतिकू- 
लता के कारण ' लाठी-सर सम्मेलन” अनिवाय है हो। भारत का 
साम्प्रदायिक संघ इसका ज्वलन्त प्रमाण है । 

यों तो यदि साम्यवाद भी मूल-सिद्धान्त और लक्ष्य को भूल कर 
अन्धानुकरण शुरू कर, दे तो इंसकी मी वही दशा हो जो अन्य सांम्प्रदायों 
,की झब तक हुई | क्‍यों कि इसका भी प्रारम्भ लेनिन मार्क्स आदि महा- 
पुरुषों द्वारा ही हुईं है। उनके बाद अनेक लोगोंने इसमें साधारण-संशोधन 


साम्यवादियों को चैतावनी ६१ 
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हालात के अनुसार किया | यदि शत्राज तक॑ एक २ का अन्धांनुकरंण किया 
जाता तो क्षण-क्षण में बदलने वाली स्थितिचक में यह कब का चकनाचूर 
दो जाता | थोड़ा बहुत पूर्व में किया भी गया था; जिसके फलस्वरूप 
अनेक भागों में बट कर बुरी तरद्द विरोधियों द्वारा परास्त हुआ--जमन 
आदि में साम्यवाद की असफलता इसकी साक्षी है | परन्तु आज 'संसार 
सचेत है। रूस आदि की नीति-प्रचाह पर नजर डालते हुए. ऐसी 'शआशा 
नहीं कि यद्द पुनः अपनी भूलों को दुदरायेगा। यदि ऐसा करेगा और 
स्‍्वार्थी व्यक्ति इसके आड़ में भी अपने व्यक्तिगत मनोरथ की सिद्धि 
करने लगेंगे तो फिर चद्ी होगा जो अवतक द्दोता आया--घशअर्थात्‌ क्रान्ति- 
परिवर्तन और विद्रोह । 
अस्तु साम्यवाद, दुनिया के प्रत्येक मद्दापुढषष और उनके अनुभव- 
मर्तों से लाभ उठा कर वर्तमान मानव-समाज एवं जीवन को सब त्तरद से 
उन्नत और सुखी---सम्पन्न वनाने का पक्तपाती हें--उनका विरोधी नहीं । 
विरोधी तो केवल उनके विक्तरूप और प्रविष्ट हुगुंगों तथा अन्धानकरण 
का है, न कि ईश्वर, धर्म और सच्चे साम्प्रदायों का | यह लोगों का भ्रम 
है कि वर्ग-कलह का कारण साम्यवाद और साम्प्रदायिक अ्रनाचार का कारण 
धर्म कहते हैं| सच तो यह है कि इनका कारण धर्म और साम्यवाद का 
अभाव है| इनकी स्थापना के बिना उनका दूर होना असम्मव है | पे० 
जवाहरलाल नेहरू ने सच कद्दा है कि--“साम्यचाद द्वी संसार के सब 
गो की एक मात्र ओषधि है।” ः 
७. पूजीवाद और धर्म --प्‌ जीवाद में भी धर्म हैं पर मानव-धर्म 
नहीं | वहाँ तो दानव-घर्म है। पूजीवाद .और साम्राज्यवाद का 
अत्तित्व द्वी इस दानव धर्स पर स्थिर है | अन्यथा सोचिए ! चोरी और 
संग्रह के बिना, लोम और असत्य के बिना तथा निरीह-मानव पर 
शासन किये बिना ये केसे जीवित रद्द सकते हैं ? यही तो शअसुरों का घर्म 
है--इनके अभाव में ये असुर द्वी कहाँ रह जाते हैं। आप प-जीवादी 
दुनिये के कोने २ में घूम आइये ! हंंढ़ने पर भी मानव घमे और मानवता 


हरे वेद और साम्यवाद . 
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कहीं नहीं मिलेगा । सर्वत्र आपको दिखलाई देगा --इश्वर और धर्म की 
दुद्ाई तो उनके पाप छिपाने के केवल साधन हैं | जाइये उन अम्वई के 
सेठ साहूकारों की ओर जहाँ मनुष्य के बच्चे दाने २ को तरसते फिरते 
हैं, पर सेठ जी घी की मिठाइयाँ गोवों को खिला कर पुर्म कमाते हैं। 
सूद और व्याज़ द्वारा दजारों परिवार को लूड कर नाग ऋरते हैं, पर 
शनिचर का दान देकर पाप से बचते दीखते हैं | इतना ही नहीं अपितु 
किक्षान और मजदूरों का अमानुषिक शोषण कर उसमें से चन्द चाँदी के 
ढुकड़े महन्त मठाघीशों और संस्थाओ्रों को देकर धर्में करते नज़र आते 
हैं। यही तो पृ'जीपतियों का घ॒म्म है ? यदि ओर कुछ शेण्_ है तो जरा 
उन वेश्याओं की मए्डी पर, कठती हुई गोवों पर, वेकारी से तद्ध आकर 
होने वाले आत्महत्यायें और पतन पर तथा व्यक्तिगत मुनाफा के लिये 
जब्रन्य से जब्न्य द्वोने वाले अत्याचारों पर दृष्टि निपात करें ! पृ'जीवाद 
में धर्म के चास्तविक स्वरूप का पता चल जायेगा | फिर तो आप कईँगे 
कि इसका दान धर्म तो डाकुओ्रों की दुर्गा पूजा है | तभी तो मद्दात्मा 
ईसा ने कद्दा--“सुई के नाके से ऊँट का गुचरना सम्भव है पर धनिक्रों 
का स्वर्ग में प्रवेश म्लुमकिन नहीं /? इस सत्यदा शो वौन आज अस्वीकार 
कर सकता है ९ 

प--साम्यवाद और व्यभिचार--आज हमारे पूंजीवादी और 
साम्राज्यवादी अपने सिंद्दासनों को दिलता देख कर, अपने थुगों के 
पाप पर प्रकाश पड़ता अनुभव कर, एकदम बौखला उठे हैं | “खिलि- 
यानी बिल्ली खम्मा नोचे? उक्ति के अनुसार हया-शर्म को ताक पर 
रख कर साम्यवाद पर लम्पठतापूर्ण दोपारोपण करना प्रारम्भ कर दिया 
है । अमी २ जिस नपुंसक अस्त्र को उठाया है वह-व्यभिचार है। 
जो साम्यवाद, समस्त पाप, पतन और व्यमिचार की आदि जननी 
“आर्थिक विषमता” का समूलोच्छेदन करने वाला कठोर कुल्हाड़ा है, 
उसमें व्यभिचार का आमास देखना अपनी कलुषित मनोज्रत्ति का प्रत्ति- 
बिंव प्रदर्शित-करना है | 





च्यमिचार का प्रचारक पूँजीवाद या... ...! श्३्‌ 


शक्ति के सदुपयोग का द्वी नाम सदाचार एवं दुरुपयोग की ही 
संज्ञा व्यभिचार है। जहां समता स्वतन्त्रता ओर स्वावलम्बन दे, . परस्पर 
प्रेम सद्दानुभूति और उत्सय्ं की उन्मादना है और है पिज्ञान का 
उज्ज्वल प्रकाश एवं उस वैदिक समाज को संस्थापित करने की उत्कट 
आकाँक्षा -जिमप्तके सम्बन्ध में शास्त्रों ने कह्दा है “न मेस्तेनो जनपढे 
न कदर्यों न सथयप३ | नामादिताग्निर्ता बिद्दाव न च स्थेरों स्वेरिणी 
कुतः” चह्दां व्यभिचार की आशड्ढा ही कैप्ती ? इसका उद्धव तो चैपम्य 
व्याधि से पीड़ित पूं जीवादी समाज में द्वी द्ोता है| जद्ां एक तरफ कुछ 
व्यक्ति शक्ति-साघन सम्पन्न वस्तु-बाहुल्यता के नशे में पशु की भांति 
उन्मत्त द्वों और दूसरी तरफ कोटि २ नरकड्टाल सब प्रकार से शक्ति साथन्‌ 
दीन अमाव ग्रस्त निरीह द्वो | एक स्वृतन्त्र हो दूसरा परतन्त्र ! एक की 
पैशानिकर पिपासा की परितृमि के लिये दूसरे को वाध्य होना पड़े | यदि 
लांछित निपीड़ित और निर्यातित प्राणी नद्दों और न दी हो स्वच्छन्द 
उपपीड़िकों का समृह--वहां पापाचार कैसा ? इसी से तो पाप, पतन 
और व्यभिचार का नंगा नाच हमें पूंजीवादी और साम्राज्यवादी देशों में 
ही विशेष रूप से मिलता है श्र विशेष कर इन दो वर्गों के वीच | 
जरा आखें खोल कर मिलों में काम करने वाले मज>र* और उनऊे 
मालिकों का क्ाम-कदम-निमज्जित जोवन तो देखें। राजा महाराजा 
ओर नवात्रों के दरम ओर रनिवास की शोमा बढ़ाने वाली दास-दासियों 
का वीमत्स रौरव-लीला तथा धर्म गुरुओों के गुप्त चकलों को सजाने वाली 
देवदासियों और रखेलियों के नारकीय जीवन पर दृष्टि मिपात करें [ 
यही नदीं उरर-दरी भरने के लिये संक्षार की मण्डी में व्यभिचार का 
सौदा बेचने वाली वेश्याओं का पाप व्यापार एवं होठलों की आमदनी 
बढ़ाने वाली तितिलियों की विवशाता और लक्ष्मी वाहन सचाधारियों के 
घुशित दस्कंडों पर नज़र तो डालें ! इन्हें देखकर रशंसता भी तो मुँद फेर 
लेती है । अयनी वासना पूर्ति के लिये ललनाओं की खुले चाजार खरीद 
विक्रो,नन्‍्दे २ सुऋुमार बच्चों को गिलपा बंबा अपनी पाशविक-पिपासा छा 


ध्ष * बेद और साम्यवांद 
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परिशमन, साठ २ वर्ष के बूढ़ों की छाती पर सोलह रे साल की दजनों 
नांगनियों का लोटना और नन्‍हीं ? दुधमुद्दी बच्चियों के साथ श्रप्राकृतिक 
दराचार. सब सरमायादारी का द्वी तो सौगात है | एक तरफ धनपतियों 
के धर में वैवादिक वन्धन में बंधी सेकड्रों सुकुमारियों का मूक पशु 
जीवन, एक पुरुष की प्रतीक्षा में अतृप पिपासा लेकर पापाचरणश में 
प्रवृत्त दो रही हैं, तो दूसरी तरफ असंख्य युवक समुदाय स्त्रियों के 
शगाव में भांति २ के कृत्रिम कुकर में फंस रहे ह। पू जीवाद के पापश्वरूप 
स्त्री पुरुष दोनों में अप्राकृतिक, गुप्त और पशु व्यमिचार का असार दुआ 
आर समाज नैतिक पतन का रच्नस्थल एवं कामुक-किठाणुओं का क्रीडा- 
जैन बना, जदाँ दिन दद्दाड़ पुरुषतत को पशुत्व के रूप में बदल कर वासना 

बेदी पर नारीत्व का रशंस वलिदान होता है | एहलद्चिमयाँ विवाह 
कंः पास पोर्ट लेकर ग्रह वेश्या बनाई जाती हूँ। साहित्य, चाँदी की 
चमक में और कुन्दन की दमक में मनोरञ्लन का मसाला जुटाता है। 
लेखक और कंवि युग धर्म के विरुद्ध निलेज शक्धार को कला का रूप 
देकर हृदय की प्रसुस वासना को भड़काते हैं। नाच घर, सिनेमा 
स्टृडियों और पाप के अड्‌डों का निर्माण होता हे और सभी लच्मी की 

दास से अच्छादित द्वो जाते हैं । अध्यात्मिकता और कला 'का रूप 
धारण कर लेते हैं और करते हैं न्याय, धर्म, समाज ओर इनके अधिकारी 
प्रत्यक्ष वा अप्रत्यक्ष रूप से सब का समर्थ-प्रोत्साइन | क्‍यों १ पूंजी और 
सस्ता के प्रभाववश द्वी तो ? इस भांति स्पष्ट है कि पूंजीवाद और साम्राज्य- 
वाद से ही समस्त पापों का उद्धव हुआ है, जो इनके साथ ही दफनाई 
जह सकती है। आश्चर्य है कि श्राज पूंजीवादी और साम्राज्यवादी सब 
दापों का विनाशक साम्यवाद में ही व्यभिचार होने का ढोल पीटते हैं और 
करते हैं उते बदनाम करने की घुणित कुचेष्ठा । पर संसार आज उनकी 
चालों से खूंचे परिचित है । 


६. साम्यवाद्ी रूस और व्यभिचार :--रूस में अभी रूसियों के 
मामीरथ प्रयत्न से परिवर्तन का पहला द्वी अध्याय खुला है। फिर भी 


रूस में वेश्या और व्यमिचार नहीं हर 
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वर्दां सामाजिक कुरितियों का प्राय; अन्त सा हो चला है। वहाँ . मातृ 
जाति पुरुषों के पेर की जूती, वच्चे पेदा करने की मशीन अथवा भोग की 
सामग्री नहीं, किन्तु वह स्वतन्त्र स्वावलम्बी और जीवन के प्रत्येक क्षेत्र 
में पुरुष के ही समान है । विवाह उनके लिये वन्धन या पेंट पालने की 
पेशा नहीं अपितु दो दृदयों का सम्मिलन दे। प्रत्येक को स्वयंवचरण की 
स्वतन्त्रता है. और किसी विशेष अवस्था में विषमता उत्पन्न होने पर 
सम्बन्ध विच्छेद की पूरी आजादी है, फिर गरुस॒ ज्यभिचार और शभ्रण 
दत्याओं के आत्तित्व की आशंका द्वी केसी ? मोरिस-हिंदस का कथन है 
“साम्यवाद में स्त्री पुरुष को मनो5नुकूल शादी करने ओ तलाक देने का 
जो अधिकार मिला, उसकी वजह से वहाँ वेश्यावृत्ति की जरूरत ही नहीं 
रहीं ।” इसी से वहाँ व तो पूजीवादी देशों की तरह पाप व्यापार की 
बड़ी २ मरिडियाँ दँ ओर न कोई खरीद फरोख्त करने वाले द्वी दिरई 
देते हैं। न वर्दां धनपतियों के रंग-महल और राजे मद्दाराजों के हरम 
हैं, न हूर गिलमाओं का नारकीय जीवन ! जो जारशाद्दी के, समय ऊछे 
अवशेष थे उन्हें भी कठोरता पूर्चक शिक्षा, रोज्ञगार, और चिकित्सा द्वारा 
नष्ट कर दिया गया | इसके लिये बड़े २ अस्पताल, कारखाने ओर शिक्ष- 
शणालय खोले गये । तब कह्ठीं साम्यवादी सरकार पू'जीवाद का अनिचाय॑ 
पाप-वब्यमिचार को दूर करने में समथ हुई । फिर भल्लां उनके जीवन से 
छुदय विदारक शाह, क्‍यों उठे ? उनकी शहस्थी महाभारत का रखात्षेत्र 
और नरक की क्रीड़ा-स्थली क्यों बने ! क्‍यों उनके समाज के नर-नारो 
अभावग्रस्त द्वो . अपाकृतिक दुष्कम में प्रदत्त हों ? 
परन्ठु रूसी यूथ लीग के अध्यक्ष अलेक्ज्ञेर्डर कोसियारोव के शब्दों 

में इस स्वतन्त्रता में उच्छुछूलता नहीं, इसके माने यह नहीं हैं कि 
जो जब चाहे सम्बन्ध.जोड़-तोड़ लें | जो लोग तलाक के कानून का दुरु- 
पयोग करते हुये पाये जाते हैँ उनकी गणना कानून भक्ञ करने वालों 
में की जाती है | हमारी लीग की युवक-युवतियाँ जब जल्दबाजी या 
आवेश में विवाह कर लेती हैं तो उन्हें पूरी कैफियद देनी पड़ती है। 





हद चैद और साम्यवाद 
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दमारी लौग के कम से कम आधे सदस्य विवाहित हैं ।# उनके 
परिवारिद्ध जीवन का दमें जो ज्ञान है उसके आधार पर हम यह जोर 
देकर कह सकते हैं कि क्विमी भी राष्ट्र के परिवारिक जीवन मे उनका 
जीवन कम सुखी नहीं है ।” 

आज साम्यवादी सरकार रूस के चरित्रगठन में सब प्रकार से 
संलग्न है। अलेक्जेश्डर महोदय ने तो इतना कुछ कद्द डाला है--हम- 
लोग ( सोवियट वाले ) कमी भी नहीं चाहते कि चेवाद्दिक सम्बन्ध में 
किसी तरद्द का अन्धाशुन्ध या गड़बड़ी हों और गर्भपात एवं भ्रृणद्वत्याओं 
की वृद्धि दो । हम लोग चाइते हैं क्वि युवक-युवतियाँ गम्भीरतापृवक 
सोच विचार कर द्वी वेवाहिक सम्बन्ध में जुटें | इस सम्बन्ध को पवित्रता 
पूवक नित्राह और विशाल परिवार का निर्माण करें | हम लोग चाहते 
हैं कि नई पीढ़ी बलवान और चरित्रवान हो ।? इसके लिये उन्हें सद 
तरद से आदर्श और स्वास्थ्यप्रद मनोरंजनों का संग्रह किया जाता है। 
विश्व को सम्पन्न और सुखी देखने की उच्च अमिलापाएं जागमत की 
जाती हैं। उनका परिवारिक जीवन हमारी तरह संकुचित नहीं, बह 
विकासशील द्वोकर अंत में “वसुधे कुड़म्बकम”” के रूप में बदल जाता 
है | इसी से आज उनकी प्रवृत्ति पशु-ताड़ना की तृत्तिकी ओर से क्रमश: 
हटकर समाज निर्माण में जोरों के साथ लगी हुई है। इस सम्बन्ध में 
यूथलीग के प्रधान की सम्मति पठनीय हे--“असल बात यद्द है कि 
हमारे युवर्कों की मनोदृत्ति म इस समय भारी क्रांति उपस्थित हो रही 
हैं। उन्ही प्रवृत्ति चारों ओर से इटकर शिक्षा को ओर सब से ज्यादा 
कुकी हुई दे और थे रूप के माया-मोह में न पट्टकर रूप का प्रत्यक्ती- 
करुए चादते हैं अथवा दूसरे शब्दों में थे भौतिकता को अपना गुलाम बना 
लेना चाहत है । किसी समय रूस के कालिजों में दर्शन, साहित्य आर 
ललित-कल्ा का प्राधान्य था, कैकिन श्राजकल अर्थशास्त्र, साइन्स 
इस्लिनियरिद्धि और विशिष्ट-ज्ञान की ओर ज्ञात्रों का सव से अधिक मुकाव 
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है। राजनीति के विद्यार्थी तो वड़ी कटिनाई से मिलते हैँ। युवकों का 
ख्याल है कि विज्ञान और इसक्ति नियरिद्ध ही भविष्य का मालिक है-- 
उनका ख्याल ठीक भी है” सोचिए | भला यहाँ श्रनेतिकता कैसे पर 
मार सकती दे ? 
इस चित्रश द्वारा पाठक यह न समर्के कि तें सक रूसियों को 
एकदम देवता ही समझता हैं। भानव जीवन के साथ तो अपूर्णोता का 
अभिशाप लगा ही हुआ दे | फिर भी-»।घुनिक पूजीवाद और साम्रा- 
ज्यवाद की छन्नद्ाया में पनपने वाले पाश्चात्य देश अभी छल, के उठे हुए 
रूख के सामने आकर दे सें- स्वार्थपरता और उत्सर्ग, राष्ट्रव्कैती और 
निर्माण का अन्तर रपरष्ट हो ऊायगा ! सवा दो सी वर्ष के प्ंग्रेजी राज्य 
का भारतीय इतिद्वास तो इस नुलना में गर्दन ही मुका लेगा | इस ठुल- 
नाध्ष्मक प्रणाल द्वारा गम्भीर विचार करने के पश्चात्‌ श्राप रचयं कह 
देंगे कि रूस ख्ाधुनिक विश्व का आदर है । दा क्रांति के पश्चात्‌ प्रतिकार 
के उन्माद में उनके अन्दर भी कुछ चुटियाँ आ गई थीं पर वद कितनी 
शीघ्र दूर हु दे, यद् भी विचारणीय है युगों के जघन्य-जीवन 
को सुधार कर आदर्श और पचिन्न चनाना कोई खेल तो नहीं-- साम्ववादी 
रूस ने छिस खूबी से इसमें सफलता प्राप्त की हे--दुनियादार 
यद्द देखकर उंग दो रहे दे । फिर भी अलेक्जेण्टर महोदय क॑ 
शब्दों में :-« 
॑साम्राज्यधादी राष्ट्रों में सोवियट रूसकी चारिश्रिक द्वीनता के सम्बन्ध 

में जो भ्रमपुर्ण बातें पलाई जा रददी है, उन्हें लोग अच्छी तरद्द से 

जानते हैँ | कटा जाता है कि सोवियट रूस के प्रेम की स्वच्छन्दता है | 

पेशी और ८दसी विवाह करते हैं और सपाह मर तक रास-रक्ष खेलकर 

फिर अलग हो जाते ई। दूसरे ही सत्ताइ में देखिये तो उनका परस्पर फिर 

कोई सब्चन्ध नद्ीीं रहता । इसमें सचाई का कुछ अंश श्रवश्य है, क्यों कि 

क्रांति के युग में इस तरह के कुछ सिद्धान्त प्रचलित दो गए थे और उनका 

ऋर्ण था स्त्रियों के प्रति समाज के स्दियों का अत्याचार, पर चह सब 


जह है >>. 


ध्ष्द वेद भौर साम्पवाद 
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स्थाई था, सिफ पुरानी बेड़ी को तोड़ने के लिये और समाज में नगर 
आउडर स्थापित करने के लिये था | पर न तो इस भाव ने कमी सावंजनिल्‍ऊ 
रूप धारण किया और न वद्द सोत्रियट रूस का ह्थिर उद्देश्य था। यह 
अराजकता यी और यदि इसे उसी तरह जारी रहने दिया जाय तो 
समाज में अराजकता फैल जायगी | वद्ध युग बीत गया | श्वव हमारे युवक 
ओर युत्रती अपनी मानसिक, शारीरिक और चारिच्रिक मुधार और उन्नति 
इस भांति करना चाद्ते हैं, ताकि वे संसार में आदर्श युवक और थुवती 
माने जाय | सोवियट रूस उनके इस उच्च आदर्श को आदर की दृष्टि से 
देखता है और अमभिमान के साथ उनकी सद्दायता करने को उद्यत रद्दता 
है। हमसे आत्मसंयम होना चाहिये, हमारा व्यक्तिगतजीवन मुख्द्ृ 
ओर सुसज्नठित होना चादिये और अपने जीवन में सहचर या सहचरी 
के प्रति आदर, श्रद्धा अनुराग और हृद्ता होनी चादविये ।?? यह है साम्य- 
चादी रूस का आदर्श | परन्तु इतना दोने पर भी ध्यान रहे रूस साम्य- 
चाद का प्रयोगशाला है--पथ प्रदर्शक नहीं । 
१०--पू'जी पर चेयक्तिक या सामाजिक अधिफार--दोने से 
द्वानि-लाभ का विवेचन दो प्रकार से सम्भव है, एक तो मनोवैज्ञानिक 
दृष्टि से तथा दूसरे ऐतिद्ासिक | पू'जीपतियों का -कहना है कि 
मनोविज्ञान के अनुसार जब तक किसी वस्तु के प्रति मनुष्य का स्वार्थ, 
मसत्द और अपनत्व का भाव नहीं रहता तव तक उसकी उन्नति, रक्ता 
और सुव्यवस्था में उसकी प्रद्नत्ति नहीं द्ोती । पूंजी पर सामाजिक अधि- 
कार होने से उक्त भावों का सर्वया अभाव दो जाता है | जिससे समाज 
की पर्याप्त द्वानि होगी | साथ द्वी वे फैसिस्ट नीति का आश्रय लेकर यह 
भी कद्दते है कि सभी पु'जीपति और साम्राट अत्याचारी ही नहीं होते । 
इतिहास में ऐसे बहुत लोगों का जिक्र आता है, जिन्होंने अपनी सम्पत्ति 
से खूब जनता की सेवा की हे, राजा दरिश्चन्द्र, राणा प्रताप और भामा- 
शाह आदि ने कब अपनी सम्पत्ति एवं अधिकार का दुरुपयौग किया ? 
भला चन्द व्यक्तिशों के अत्याचार के कारण सब का अधिकार' छीन 


पूंजी पर समाज का अधिपर्य क्‍यों हद 


लेना कहाँ का न्याय दे ९ 
इसके उत्तर में साम्यवाद का कहना है कि दम मनोविज्ञान की 
उप्तेज्ञा नहीं करते अपितु उसके अनुसार ही भनुष्य की दुर्बल प्रवृत्तियों 
को ऐसा करके नियन्त्रित और उसके स्वार्य, ममत्व एवं अपनत्व भाव 
को विकसित करते हैं, नष्ट नहीं | व्यक्ति -को परिवार और परिवार को 
समाज के रूप में परिवर्तित कर देते हैं| दूसरे सामाजिक अधिकार का 
अभिप्राय समान पर समान्र का ही नियन्त्रण है। अन्यथा किसी भी 
द्वालत में किसी कार्य की पूर्ति किसी व्यक्ति के व्यक्तिगत जिम्मेवारी के 
पालन से द्वटी द्ोमी ? साम्यवादी रूस में सब अपना २ काम प्रुथक २ ही 
तो करते हैँ ? परन्तु उन पर समाज का नियन्त्रण रहता है,ताकिये उसका 
दुरुपयोग न कर सके | ऐसा करने का स्पष्ट कारण भी है-बासनाएं मनुष्य 
को प्राकृतिक रूप से सद्डीणेता की शोर खीचती हैं, जिसके कारण वह 
अनिवार्य रूप से अधिकार का दुरुपयोग करने लगता है | व्यक्तिगत 
एकाधिपत्य में तो इसकी सम्मावनाएं ही नहीं वल्कि अनिवार्य है। 
इतिद्दास में इसकी दजारों साक्षी है। उंगली पर गिने जाने वाले चन्द 
व्यक्तियों की वातें छोड़ दे | इसका निश्चय तो मानवी श्रधृत्ति 
के आधार पर तथा ऐतिहासिक घटनाओं के बहुमत द्वारा ही ही 

सकता हैं । 

दूसरे यह कद्दना कि स्वार्थ, ममत्व और अपनत्व-भाव से ही सभी 
मनुष्य किसी वस्तु की उन्नति, रक्षा भौर सुन्यवस्था करते हैं--यह भी 
सर्वोशि में सत्य नहीं । यह योरप वालों के लिये भले दी कद्ा जाय 
प्र भारत के लिये कहना कठिन है। यहां तो इस भाव को पद २ 
पर हेय और निकृष्ट माना गया है । यहां तो सब कुछ ईश्वर का और 
ईएवरापण करके दी किया जाता रहा है| पर भारत की उन्नति संसार 
को वर्तमान किसी भी राष्ट्र से कमी कम थी-यद्ट कहना कठिन है ! स्वार्थ 
आदि तो ममुष्य की प्रारम्भिक अवस्था में ही रहता है। ज्यों २ उसका 
जीवन विकसित द्वोत्ता जाता है त्यों २,चह करतंव्य का रूप धारण करता 


१०० ४ वेद और सास्यवाद 





'नजजजनन 


जाता है | साथ द्वी मनुष्य कभी भी केवल अपने ही लिए सब कुछ 
नहीं करता और न कमी किसो वध्तु पर एकाधिपत्य ही - कर पाता है। 
वह सारा कार्य क्रिसी न क्िप्ती दायरे में वंधा हो हुआ करता है | चाहे वह 
परिवार का दायरा दो या उससे और तंग ? इस सड्लीए सीमा के विकास 
में ही मानवन्‍जीवन की सफन्नता है | जिम्के लिए. साम्यवार 
प्रयक्शील है ! 
इसके अतिरिक्त पू जो पर सामाजिक अविकार होने से उस पर “सब 
का ममत्व और देखभाल रहेगा । सन्नठित पू जो और सामूहिक सहयोग 
में प्रत्येक दशा में अत्यधिक सफलता मिन्ञेवी | जैप़ा कि आज रूप् में 
सब्र को मेल रही है। पूजीवादी देशों में भी (308/8) शेयर पर 
सश्चालित कम्पनियां इसके जीने जागते उद्यदर ण॒ हैं| इस प्रशार पजी पर 
सामाजिक्न अधिकार होने में ही सब को लाम है 
११ -क्या पूंचापति भो मज़दू ( हैं | -कुड लोग कइते हैं- 
हां । क्प्रोंकि वे मी प्रवत्त में, पू जो एवं कारोवार की उन्नति में तथा 
ज्दरों से काम लेने वो देखभाल में मेहनत करते हैं और बदले में 
मुनाफा के रूप में पुरत्कार लेते दे। फ़िर उन्हें परान्न-भोनी कहना 
अन्याय नहीं तो क्या है 
परन्तु वह्तुतः कितने पृ'जीवति उक्त प्रकार से श्रम करते हैं, भला 
बड्ढे २ कम्पनियों के शेयर-होल्डर कितना कारोबार में परिश्रम करते हैं ! 
जवींदार और सताघारी कितना कृषि आदि की उन्नति में योग देते 
हैं! उन्हें मालधुजारी और टैक्स के सिवा और ख्याल ही क्या रहता 
है १ यह भी तो सव नीचे के करिन्दे ही करते है ? उन्हें तो सिफ मौज 
करना ही केवल काम है। सच तो यद्द हैं बड़ुतों को तो मुनाफे के 
अलावा और किसी वस्ठु का ज्ञान भी नहीं रहता और उनका जौवन 
सदा देश विदेश के सेर एवं ऐशोभाराम में द्वी समात हो जाता है | 
भला लण्डन का व्यापारी भारत की कम्पनियों को कब सम्भालने आता 
है ! सव को घर बैठे मुनाफा की चिंता है और चिंता है केवल किसी 


क्या चोर भी श्रमकार है फिर'*' १०१ 
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न किसी नीति द्वारा उस शोबण को बढ़ाने की | 
मैं मानता हूँ कि कुछ थोड़ेसे प्‌ जीवाले व्यवसायी कुछ परिश्रम इस 
प्रकार से करते भी हैं । पर इसके लिये उन्हें पुरस्कार कया दिया जाय ? 
उचित तो यह है कि अन्य सजदूरों की तरह उन्हें भो समानरूप से 
भरण-प्रोषण भर सभी वस्तुएं मुहष्या की जाय॑ | परंत वे इससे ऋब 
सन्तुष्ट हैं ? वे तो चाहते हैं कि प्रत्येक मजर॒र यदि आठ आना रोज 
दूरी लेता है तो वह हमें एक रुपये का काम दे -यह अधिक पैसे 
सब हमारे प्‌"जीपतियों के पेट में जाते हैं | इतना ही नहीं बल्कि उनका 
यह सदा प्रयास रहता है कि कमर से कम मजदूरी दी जाय और अधिक 
से अ्रधिक काम लें और मुनाफा उठायें | मजदूर कइते हैं कि हमारे 
ऋमाई का यह अधिक भाग तुम्हें लेने का क्‍या हऋ है १ यदि कहो कि 
पुजी के बदले में सेता हूं, तो मैं पूछना हूँ कवि प्रकृति की दी हुई प्‌ जी 
भूमि आदि पर तुम्हें एकाधिवत्य स्थापित ऋरने का क्या अविकार है ? 
ओर इससे म्लवि जो आज कल कारखाने के रूप तथा पैसे के रूप में 
जो पू जो है--द६ क्या हम लोगों के परिश्रम का चुराथा हुआ भाग 
वहीं हे ! फिर भला तुम्हें परान्षमोजी-पैरासाइट क्‍यों न कद्दा जाय 
दूसरे प्‌ जीपति देख भाल ही क्या करते हैं-प्रायः सास प्रदन्य तो 
[ूरों की विमिन् श्रेणियों द्वारा ही होती है। ठीक वैसे ही जैसे जेल 
का प्रवन्ध सब कैदियों से ही करायी जाती है | पर नाम होते हैं जेलर 
चायू या जेल सुपरिटेण्डेश्ट का और चाममात्र के चन्द अधिकारी इधर 
उधर दौड़ते रहते हैं। 
इस प्रकार यद्द भी भांति स्पष्ट है कि बड़े २ पृ जीपति, जमींदार 
आर सत्ताधारी तो केवल दूसरों की कमाई पर ही गुलछुरें उड़ाते हैं। 
चन्द टुग्पुक्लीये कूछ परिश्रस भी करते हैं तो केवल अपनी आमदनी को 
बढ़ाने में ही । इसलिये किसी भी पृ जीपति को सच्चा श्रमकार कहना 
चोर को मजदूर कहना है ! क्योंकि चोर भी तो चोरी करने में मेहदत 
करता ही है ! 
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१५, सास्यवाद में कला-कौशल्न:--“साम्यवाद , सभी श्रेणी 
(०485 ) और प्रकार ( 'रंग्रते ) की योग्यता और श्रम का . समान 
पारितोपिक प्रदान कर कला-कोशल और विशेष प्रतिमा की हत्या करता 
है । 'जव्‌ सव धान साढ़े वाईस पसरी ? ही विकना है, फिर श्रधिक श्रम 
कर वस्तु को सुन्दर शोर उत्कृष्ट बनाने का प्रयास कोन करे क्‍यों करे? , 
शब तक राजा महाराजा और धनवानों द्वारा विशेष प्रतिमा-पुरस्कृत 
होकर संसत्ुण और प्रोर्सादन पाती रद्दी--अवब वह भी न रहा | यदि 
कुछ शेष रहा तो केवल कला को उपयोगिता की कसौटी पर कसनेका एक 
मात्र कंटोर काटा ।” ऐसा भ्रम पूजीवादी दुनिया में फैलाते हैं। 

पर वास्तव में देखा जाय तो साम्यचाद प्रत्येक स्त्री-पुरुप को समसन- 
रूप से अपनी योग्यता और शक्ति के विकास का सम्पूर्ण साधन तथा 
स्वाधीनता पूवेक अपनी प्रतिभा प्रदर्शित करने का अवसर और समाजका 
विस्तृत क्षेत्र प्रदान कर, न केवल कला-कौशल एवं प्रतिमा की रक्षा और 
सर्वाज्ञपू्ण विकासद्दी करता है,बल्कि मानव-जीवन में कला-कौशल के प्रति 
अमिरुचि उत्पन्न कर प्रोत्साहित भी करता है। कला-कौशल भी वर्ग- 
विशेष के संसक्षण से निकलकर समाज के प्रसस्त प्राज्लण में उन्मुक्त 
विचरने लगता दे । उपयोगिता से शून्य कभी न तो वह था श्रौर न दो 
ही सकता दै। हाँ, पूंजीवाद के संसर्ग से इसकी उपयोगिता एक संकुचित 
परिधि में कैद जरूर दो जाती है। पर साम्यवाद कला और कलाकार के 
व्यक्तित्व को इस संकीर्ण सीमा से निकालकर मद्दान्‌ बनाता है। जिससे 
कला और समाज का तदात्म होता है और “कला कला के लिये” न 
होकर कला समाज के लिये हो जाती दै। कला और समाज दोनों 
ही की मूर्त-पिपासा का परिशमन होता है और दोनों की ही एकांकी - 
जीवन-सफल ! ह 

हाँ, समाज कलाकार को उसकी प्रत्तिमा और अ्रम का मूल्य क्या दे 
यह उसकी स्थिति और वस्तु की उपयोगिता पर निर्भर है। संसार में 
किसी को कभी पैसा पुरस्कार मिलता है तो किसी को कभी सम्मान। 


उच्च कलाकार पैप्ता-परुस्त नहीं होते १०३ 


नि अर न 
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साम्यदाद प्रथम को तो तिरस्कार की दृष्टि से देखता है, पर साधनरूप 
मान कर द्वितीय का विरोधी भी नहीं । पर उसका आदर्श है--मावबन 
भ्रम और प्रतिमा को पैसे और सम्मान प्राप्ति के लोम से छुड़ा कर 
निस्स्वार्थ और नित्यृद् भाव से समाज सेवा ओर कच व्य-पालन - के रूप 
में परिवर्तित करना, और उसके भरण-पोपण एवं जरूरी आवश्यकताओं 
का उत्तरदायित्व समाज पर डाल कर श्रमव्घर को श्रार्थिक चिन्ताओं से 
पूशतया विमुक्त कर देना | ** 

प्राय; उच्चक्ोटि का प्रतिभावान कलाकार तो “कमण्ये वाधिकारस्ते! 
की प्रेरणा से ही समाज-सेवा में प्रवृत होता है। उसका प्रत्येक कार्य 
“पा फन्नेपुकदाचन” के आदर्श से ओत-प्रोत रहता हैं| वह समाज के 
तदुरूप द्वोकर 'स्वान्तः सुखाय” कन्ना का निर्माण करता है। मनु 
भगवान ने भी कहा हैः-- 

#अधघमा धतमिच्छल्ति धन मां च सध्यमा। 
उत्तमा मानमिच्छन्ति मानों ही महत्तां धनम्‌!? ॥ 

इस पंजीवादी व्यवस्था में भी ऐसे महान्‌ आध्माओं का सर्चंया 
अभाव न द्वो सका, फिर समाजवाद में इनके चाहुल्य में क्‍या सन्देद्द ! 
रही मध्यम श्रौर निकृ० श्रेणी वालों की वात, उन्हें श्रद्धा-सम्मान और 
साधन-सुविधा प्रदानकर उनकी शक्ति से साम उठाया जा सकेता है। 
यह समयानुसार आप ही निश्चित द्वोती रहती है। यह साधन है, साध्य 
नहीं | साध्य की सिद्धि के लिये साधन में समयानुसार परिवतन अनि- 
वाय है । ष 

“स्ाम्बवाद श्रम और योग्यता का समान पुरस्कार मेंट करता है?! 
इसका अर्थ यद्द नहीं, कि वद्द सबकों माप-तोल और रूप में भी समान 
मूल्य प्रदान करता है | ऐसा निष्कर्ष निकालना त्तो अपनी अनमिज्ञता का 
परिचय द्वेना है। इसका अमिप्राय तो प्रत्येक्न व्यक्ति से समाजहित शक्ति 
आर योग्वतानुसार सेवा लेकर सामाजिक जीवन के साथ सब की सम्पणु 

आवश्यकताओं को यथासाध्य उसके अनुकूल पूर्ण करना है।. बच्चे 


१०४ ,बेद और साम्यवाद . 


जवान और बूढ़ों के भोजन वस्त्र और कार्य में मेद रहेगो ही । कोई दूध 
पीयेगा, कोई रोटी खायेगा और कोई चावल | किसी को शिक्षा चाहिये, 
किसी शिक्षित को 'काम और किसी थक्ते सैनिक को विभ्वाम- | सब के 
कार्य और आवश्यकता में भेद है। पर मनुप्य के नाते सब समान हैं 
और समी की मानवी आवश्यकताओं की जरूरत है जिसे पाने का 
प्रत्येक मनुष्य अधिकारी है। मानवता को कायम रखने ओर “विकसित 
करने वाले समस्त उपकरण के साथ अवसर ओर क्षेत्र की समान सुविधा 
और साधन प्राप्ति सभी मनुष्यके लिये जझरी है | इसमें कोई भेद नहीं | 
हाँ, यदि समाज सेवा के लिये पुलिस वो चर्दी और प्रधान मन्‍्त्री को 
मोटर चाहिये-तो वद्द साम्यवाद देने का विरोधी नहीं ! यह व्यक्ति के 
लिये नहीं वरन्‌ समाज के लिये है। पर उनके व्यक्तिगत खर्चे में कोई 
विशेष अन्तर नहीं हो सकता कि एक के लड़के की शिक्षा दूसरे से अलग 
और विशेष द्वो। बच्चे तो राष्ट्र की सम्पत्ति है | दोनों का उत्तरदायित्व 
समाज पर दै। इसलिये उन्हें. अपनी शक्ति के विकास का समान साधन 
मिलना आवश्यक है| किसी के पैतृक प्रभाव के करण नहीं | इसी प्रकार 
व्यक्तिगत और गणहस्थी के सम्बन्ध में भी है। साम्यवाद में तो स्तथ्री- 
पुरुष प्रत्येक को श्रम करना होता है और आवश्यकतानुसार सव को 
समाज से मज्दूरी मिलती है। हाँ, मज़दूरी के सम्बन्ध में माक्से ने 
कहा है “भ्रम शविति का मूल्य उतना ही है जितने में मज़दूर गशुजारा 
कर सके (” यजुवेंद चालीसवें अध्याय के प्रथम और द्वितीय मन्त्र में मी 
तो यही कट्दां गया है।-- मर 
रविमरक ये सब यत्किच जगत्यां जगत्‌। 
तैन त्यक्तेन भुझ्लीथा मा ग्रध: कस्य स्विद्धनम्‌॥ 
, झुबेल्नेवेह कर्मारि जिजीविषेच्छुत % समा:। 
एवं त्वयि सान्यथेतोंस्ति न करे लिप्यते नरे॥ 
“जो कुछ इस संसार में है वह सब परमपिता परमात्मा से आच्छा- 
दित है श्र्थात्‌ उसकी ही है। ऐ मनुष्य | उसे स्यागपूरवंक भोगकरः और 
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दिसी का धन लेने को इच्छा मत कर । इस प्र वार कर्म करते हुए सो वर्ष 
तक जीने की अभिलाधा रख । ऐसा मनुष्य कर्म में लिसत नहीं होता 
और न व्ययित होता है” । इस पवित्र वेद-रन्त्र में साम्यवाद के सारे 
मूल तत्वों को किस सुन्दरता के साथ सन्निद्धित किया गया है ? इसके 
अतिरिक्त दुनिया में श्रम और योग्यता के मुल्य आंकने की अन्य न्याय 
पूर्ण उचित कसौटी ही क्‍या है ? जिसके आधार पर भारत के वायसराय 
को २१ हजार वेतन दिया जाय और अभागे मारतीय पुलिस एवं क्लर्क 
को १६) रुपये और ४०) र० ! इसे लूट नहीं तो क्‍या कहें ! 

१३, पू'जीवाद में क्ता-कौशल्:--राजा और ओऔमसतों द्वारा भी 
कला-कौशल का संरक्षण हुआ ओर प्रोप्साइन मिला, दैसा ही जैसा 
मुसलमानों द्वारा मुर्गी, को । पेट के लिये प्रतिमा की चिक्री हुईं। कला- 
कौशल को गुलाम बना चासना की वेदी पर इलाल किया गया। कलाएँ 
मुर्गे-बिस्मिल की तरद्द त्ड़पी और छुटपटाई' । उनके सुन्दर २ पंख नोच 
कर पिलासिता की बटलोही में टुकड़े २ कर पकाई गई और साम्राठों के 
थाल में भोग करने के लिये मेट की गई । पंखों को एकनित कर 
“कौशल” के साथ.दफना कर कल्नस्तान के रूप में खड़ा किया गया। 
संसार ने देखा और कद्दा--अ्रद्या ! त्ताममदल कितना सुन्दर है !|बस !!! 
यही है पूजीवाद और साम्राज्यवाद में कलाकौशल का संक्षिस इतिहास ! 
यह होना श्रनिवाय भी है । ह॒ 

कलाकौशल के सर्वज्ध पूर्ण विकास और उन्नत्ति के लिये खर्द 
प्रथम श्रध्ययन की आवश्यकता है और पश्चात्‌ उसके प्रयोग एवं प्रदर्शन 
के लिये अवसर क्षोत्र की | पू जीवाद में तीनो ही आधार एक दम पशु 
हैं। न तो मध्येक व्यक्ति के पास अध्ययन का पूरा साधन ही है और 
न कोई स्वाधीन अध्ययन ही कर सकता दहै। सभी को पृजीवाद और 


साम्राज्यवाद के निश्चित घेरे में ही चकर काटना पढ़ता है| 
उन्हीं की तराजू पर उनकी उपयोगिता और उत्कष्टता का भाप तोल 
होता दें। उन्हीं के चरणों में प्रतिमा प्रदर्शित करना पड़ना है उन्हीं दी 


१०६ बेद और साम्पधाद 
मर्जी पर सबका भविष्य निभेर रदता है । क्षेत्र संकृचित होने से सबके 
अवम्तर भी नहीं मिलता । जिसकी लग गई उसकी पांचों घी में, अन्यथा 
सारा जीवन ठापते रहे | हाँ, यदि साधन, सुविवा, अवसर और क्षेत्र 
निश्चित रूपसे प्राप्त है तो वह सम्राट और सेंठों कोन कि भूख में 
बिलबिलाते हुए अमभागे फोटि २ नर॒कंकालों की ! 

इस प्रकार पू'जीवाद में कला-छौशल श्र प्रतिमा का स्वाभिमुखो 
स्वाधीन विकास अवदद्ध दो जाता है । एक तरफ अनन्त प्रतिनावान 
मानव साधन छोत्र और अवसर के विना अपनी शक्ति को ख्ोता है 
तो दूसरी त्रफ़ असंख्य मानव मपूद्द उन सव की सेचा से लाभ उठाने 
से वंचित रद जाते हैं । सवच्चन्दर एकाविप्य होने ते पृ जीवादी उन 
विवश प्रतिभा का घोर दुद्प्योग भी करने लगते हैँ | जैसा कि श्राज 
सघन नरमेष दी तैय्यारी में द्वो रहा है और पहले ऐथ्याशो का मसाला 
घुटने में हुआ । इसी से चाज तह कत्ना में केवल घनिकों के सुख दुःस 
का दी दिग्दशन होता है । जिक्के विपरीत आज साम्पवाद विरोध कर 
बह्दा है | 

१४, साम्यवाद ओर व्यक्तिगत आजादी--श्राज़ादी का कहीं यदि 
न्यायोचित ज्यवद्यार द्वो सकता है तो वद एकमात्र “साम्यवाद?”? में ही-- 
बह व्यक्तिगत हो था समष्टियत ? साम्यवाद से मिन्न सर्वत्र इसका नाम 
ही होगा, वध्तु नहीं | कारण साम्यवाद के अत्तिरिक्त सर्न्न प्रत्येक प्राणी 
सम्राद्‌ की छत्न्चाया में उनके स्वर्ण सिंहासन और घनवानों की पैलियों 
से वंधा हुआ है | सभी व्यक्ति इनके संकेत पर विवश हो नाचते नजर 
आयेंगे । ये सव को खरीद कर अपनी थासना की वेदी पर बलिदान 
चढ़ा सकते हैं--नहीं नहीं चढ़ाते हैं। आज प्रत्येक पूंजीवादी रा्र इसका 
ज्वलन्त उदाहरण है। जहां मुद्दी मर लोगों को छोड़ कर कोटि २ मानव 
समुदाय गुलामी की जंजीर में बुरी तरह जकड़े हुए हैं। जिन्हें यह 
पता नहीं कि स्वतन्त्रता आखिर है द्वी क्या बला । हां | हसारे धनकुबेरों 
को स्वतन्त्रता ही नहीं-पूर्णस्वच्छुन्दता है |! यदि इस कठुसत्य तथा 


स्वतन्त्रता का थे रबछुन्दता नहीं १०७ 
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प.जीवादी व्यक्तिगत स्वतन्त्रता का अवलोकन करना हो त्तो जाइये . जरा 
शोषण-शासन की चक्की भें .पिसते हुए. -किस्तान-मजदूरों के निकट, 
चार २ आने में अपना चोट बेचने चाले वोटरों के पास और: पैसे के 
लिये अपनी प्रतिमा, कलम और सिद्धान्त-सम्मान पूंजीपतियों के 'चरण 
में समर्पित करने वाले लेखक, कवि, कलाकार और पत्चकारों एचें संस्था 
वादौ-धर्माधिकारियों, के निकट, जहां ये प्रभु इच्छा के विरुद्ध हिलना- 
इुलना तो दूर- स्वांस भी नहीं ले सकते,[.समी आ्िक शिक॑जे में घृशित 
रूप से शहुलित हैं,! है, ! 
पर साम्यवाद प्रस्थेक व्यक्ति को सारी आज़ादी की जननी आर्थिक- . 
आज़ादी देकर सब को सब प्रकार से मुक्त: कर देता है |; रूव को अपने 
व्यवितत्व के विकासद्दित समान -सुचिधा, साधन, क्षेत्र. और. अवसर 
प्रदान करता है। उसके उपयोग और उपभोग का स्वातन्क्रथ अधिकार 
देता है | इसी को तो ब्यक्तिगत आजादी कहते. हैं. व्यक्तिगत स्वत- 
न्त्रता का अर्थ स्वच्छन्दता तो नहीं १ यदि प्रत्येक व्यक्ति स्वच्छन्द हो 
कर मनमाना करने लगे तो सव की व्यवित्तगत स्वतन्त्रता तो. दूर रहे - 
सभाज छा अस्तित्व ही असम्भव दो जाय ! अत्एवं महर्षि के कथनानसार 
सब वी भलाई में द्वी अपनी भलाई समस्नना उचित है। सर्वव्यापी स्वार्थ 
की र्ता और पूर्ति के लिये दी प्राणी समाज का निर्माण करता है | इस 
समाज में ही उसकी स्वतन्त्रता और द्वित है | समाज के बाहर न तो 
उसकी सच्ची स्वतन्त्रता ही है और न उसकी हरित का स्थायित्व। इस 
लिये साम्यवाद व्यदितगत-आजादी को सामाणिक आजादी के साथ 
सम्बद्ध कर सच्चे रूप में उसकी रचा और उन्नति करता है। यह कहना 
वैथा व्यथथ हैं कि साम्यवाद मनुष्य को जड़ मैशीन की तरद्द बनाता है । 
सच तो यद्द है कि व्यक्षित स्वय॑ समाजरूपी मशीन का एक नेसर्गिक 
पुर्जा है। जिसकी उपयोगिता, आजादी और अस्तित्व अपने स्थान पर 
ही सम्भव दै। साम्यवाद तो उनको ययायोग्य स्थान में नियोजित कर 
समान के लिए. व्यवद्ार दी करता है और उनकी जीवन शक्ति 
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को सफल बनाता है। अतः शक्ति के समुचित उपयोग, उपभोग 
और विकास का ही नाम वास्तविक स्वतन्श्रता है | इससे मित्र 
उदुछ्ुलता ! 

१४-साम्यवाद ओर राष्ट्रीयता:--साम्यवाद राष्ट्रीयता का 
विशुद्ध विकसित स्वरूप है। राष्ट्रीयता के मूल में सैद्धान्तिक रूप से जो 
भाव तत्व विद्यमान है--साम्यवाद उसकी समर्थक ही नहीं करता अ्रपितु 
राष्ट्रवाद से भी आगे बदुकर उस भाव तत्व को एक नवीन आर्थिक 
गठन द्वारा व्यवह्ारिक कार्यरूप में परिणत करने का द्वामी है। आज 

. वह भानव-्सप्षुदाय की सक्ुचित देश धर्म, जातिमापा श्रौर सांल्कृतिक- 

एकता को विकसित कर सर्वव्यापी स्वार्थ आछ्लूला में सम्बद्ध एवं संगठित 
करता है | जिससे सभी के सामूहिक द्वितों की रक्षा एवं उन्नति हो सकते 
और सव एक परिवार की तरह छुख दुल्ल के समान भागी बने | 

राष्ट्रीयता के प्रारम्भिक क्रमिक-विक्रांस में हम इसी मूलभावना की 
मलक देखते हैं। इससे प्रेरित द्वोकर मानव-सपूद का भाव, रिस्ता और 
स्वार्थ क्रमशः सड्लीर्ण सीमाओं को पार करता, छोटे २ दल, पद्चायत 
जमींदारी, रियासत ओर प्रान्तों के दलदल से निकल केन्द्रीय रूप में 
गठित द्वोकर “राष्ट्र” बन/ | उसके प्रति अपनस्व और उत्सम का भाव 
जाग्रत हुआ । स्वराष्ट्र की रक्षा और उद्कंष के लिये पर राष्ट्र से स्पर्धा और 
संघर्ष हुआ । परन्तु क्या राष्ट्रीयता एक रूस के अतिरिक्त अपनी सिंद्धांत 
साधना को कार्यरूप देने में आज तक कही शभ्रन्यत्र सफल हुई ? पाठक 
हुनिया के नक्शे पर जय नजर दोड़ाइये ! बस |! यहीं से साम्यवाद 
राष्ट्रीयता को छोड़ कर आगे बड़ जाता है। 

एक तरफ तो राष्ट्रीय का विकास एक निश्चित भौगोलिक चेरें तक 
जाकर रुद्ध हो गया और दूसरी तरफ इसने न तो सम्पूर्ण राष्ट के स्वार्थों 
की ससानरूप से रज्ला दी की ओर न राष्ट्रव्यापी सामूहिक उत्त्यान ही। 
उलटे पूंजीवाद और साप्राज्यवाद के सत्यकूप धारण कर मानवता का 
गला घोटने लगा | व्यक्तिवाद का घातक रोग क्िंचित्‌ महत्परिमाण में 


राष्ट्रीयता पूंजीवाद का सम्यरूप है ! १्०्६्‌ 
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पुनः प्रकट हुआ । दूसरों को लूटने को लिप्सा जगी । लोलुपता के उम्र 
अन्साद में निवंल देशों और उपनिवेशों को हृड्डप कर साम्राज्य को 
स्थापना हुई | पर सारे राष्ट्र की शक्ति लग कर भी इसका फल सारे राष्ट्र 
को समानरूप से न मिला । ॒ 
राष्ट्र की आँखें खुलीं, देखा--अनातोले कह रद्द है --/जिनता 
सममती है कि वह देशहित में अपना प्राण दे रही है | पर असल में 
वह सेठों के द्वित में मर रही है” | बिगड़ी राष्ट्रीयता की पोल खुली | 
राष्ट्र निर्माण के प्रारम्भ से ही सत्ताघारियों का पडयन्त्र अवगत हुआ | 
राष्ट्रीयता के नाम पर द्वोने चाले युद्धों का रहस्य समझ आया | आज 
की राष्ट्रभक्ति का अर्थ दिखाई दिया, छुटेरों के लिये छुटेरों द्वारा अपना 
यलिदान ! स्वदेशी के माने हैं--अपना रक्त आप निचोट्कर मिल 
मालिकों के मोठे तोंद में उडेख देना | छि: ! यह कैसी राष्ट्रीयता है 
और कैसी देश भक्ति १ 
हम देखते हैं कि भारत के शोपण-शासन में न तो सारे इच्नलैंड छा 
द्वाथ है ओर न सारे को उसका समान फल द्वी मिलता है। इसी 
तरह न त्तो सम्पूर्ण भारतवासी ही लूटे जाते हैं और न सब को गुलामी 
# फल ही भोगना पड़ता है इसका फल तो उघर मुद्दी भर सत्ताधारियों 
को भोगने छो मिलता है और इधर समस्त अमागे किसान-मज़दूरों 
को | न उधर इस लूट में से गरीबों को कुछ विशेष मिलता है और न 
इधर भारत के पूंजीपति, जमींदार और राजाओं को छुटना ही पड़ता है । 
यदि भास्त के सरसायादारों ओर इंस्लेंड के श्रमकारों को कुछ हानि 
लाभ है तो यही कि उनके शोषण-शासन में नाममात्र की कमी हे 
जाती है | वही दशा क्‍या गुलाम और क्या आजाद, सभी देशों की 
है | बस | इसीलिये एक खदेशी आन्दोलन में ओर दूसरा साम्राज्यचाद 
के विस्तार में सहयोग देता है । अन्यथा पुूंजीपति साम्राज्य का विस्तार 
देश के यरीबों के लिये नहीं करते वल्कि जब घर के लूट से तृप्त नहीं 
होते, तय्र बाहर सर निकालते हैं और उसी तरह ल्वदेशी आन्दोलन में 
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भाग लेने वाले सेठ भी ! फेनरब्रेकवे का कथन हैः--“'सेंठ देशभक्ति 
को तभी तक सहन करते हैं जब्र तक इससे उनके मालों की खपत द्वोती 
है। जब देशभक्ति से.इसमें बाधा पड़ने लगती है तो वे उसे ताक पर 
रख देते हैं।” महासमर के समय से श्राज तक का देश विदेश का 
इतिहास इसकी स्पष्ट साक्षी है। इस माँति. स्पष्ट, है कि एक देश के 
किसान मजदूर और गरीबों का मुकावला दूसरे देश के पूंजीपति भ्रौर 
सत्ताधारियों के साथ हैं। न क्रि एक राष्ट्र का दुसरे राष्ट्र से | आज 
दुनियाँ में केवल दो ही राष्ट्र है-- एक गरीबों का, दूसरा अमीरों का ! 
एक तरफ शोषक-शास्क है तो दूसरी तरफ शोषित-शासित | दूसरा राष्ट्र 
राष्ट्र नहीं बल्कि ढोंग है--पू'जीपतियों के दथकयड़ें हैं, और न दूसरी 
राष्ट्रीयता-राष्ट्रीयंता ! 
आज अखिल लोक में राष्ट्रीयवा को आड़ में कर मैरव निनाद हो 
रद्दा है । व्यापारियों और सत्ताघारियों के प्रडयन्त्र से आधुनिक कथित 
राष्ट्रीयता ने ऐसी विकट परिस्थिति पैदा करदी हैं कि ऐक जाति दूसरी 
की खून पीने के लिये जिह्य लपलपा रही हैं | देशभक्ति के नाम पर 
दूसरों की स्वाधीनता और सम्पत्ति का अपदरण-राष्ट्रीयता की विजय का 
लक्षण माना जाता है | यदि इस संकुचित उप्र राष्ट्रीयता के दर्शन 
करना द्वी तो हिटलर, मुसोलिनी ओर जापान की साम्राज्यवादी मनो- 
वृत्तियों का अध्ययन करले' | आजकी राष्ट्रीयवा ठीक धर्म की भांति 
बिनौनी और संकुचित बनकर व्यक्तिवाद के दायरे में आगई है । यही 
नहीं इसका वर्तमानरूप विश्वशान्ति के लिये खतरे का एक घण्ठा है | 
साम्यवाद जिस प्रकार ईश्वर घर और सम्प्रदायों की हुद्ाई देकर 
लूउनेवाले पू'जीवाद और साम्राज्यवाद से जनसमाजकी रक्षा करता है 
उसी तरद्द राष्ट्रायत्ता के नारे लगाकर शोषण करनेवाले सेठों और 
सत्ताधारियों से मी | जिस तरद् यद्द सच्चे धर्म की स्थापना करता है. 
बेसीद्दी वास्तविक राष्ट्रीयता का भी रूप बताता है । जिससे राष्ट्रीयता 
और मानवता का अभृतपृर्व मेल है और है रघराष्ट्र एवं परराष्टर ्ि द््न्द 
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को सर्वथा अमाव । 

१६ खाम्यवाद और हिंसा--हििंसा या अर्दिता साम्मवाद का कोई 
खास सिद्धान्त नहों और न यह हो ही सकता है। यह तो एक साधन 
मात्र है। हमे अपने उद्देश्य की पति करना है चाहे जैसे भी हो । हां इस 
के लिये उचित से उचित सावन का प्रयोग और श्रच्छे से अच्छे 
मार्ग का अवलम्बन अवश्य करना चाहिये। साम्यवाद इसका विरोधो 
नहीं वह तो मनुष्य समाज में सव तरइ से समता, स्वतन्त्रता और 
विज्ञान की स्थापना चाहता दै और चाहता है पारस्परिक शोपणृ-शासन 
का एकदम समूलोच्छेदन । 

हिंसा-अ्रहिसा का निर्णय भी बहा दी कठिन है । लोग अपने २ 
मतलब कओर विचार के अनुकूल इस को परिभाषा समय २ पर करते रहे 
हैं। मिस से यह सेद्वान्तिक रूप में श्री! भी उलमता गया | फिर भी 
प्रत्येक अवस्था में हिंसा से अहिंसा श्रेष्ट है, महान है, अहिंसा जा 
क्ाथ यदि दम जैनियो की तरद्द करें तो इमें क्षण भर भी जीना दुश्वार 
हो जायगा | अ्रद्दिसा का तो श्र्थ है--मन वचन और कर्म से किसी 
का अ्रद्धित न करना” । इस के चिपरीत थ्राचरण करने वाले को आध्य 
कर देना कि बह दूसरों को हुःख न दे सके । यदि एक खूंखार वन्य-पशु 
नित दस प्राणियों का खून पी कर उनकी हत्याये” करता है, तो राजा का 
यह धर्म है कि वह उसको सजा देकर दस प्राणियों की रक्षा करे । उस 
हिंसक को दंड देना द्वी सच्ची अहिसा है । साम्यदाद इसी रूप में अर्दिसा 
को मानता है । वह असंख्य छोटे २ पौधों के रक्षणा् एक बड़े पोधे को 
घ्यूंस करना अ्रह्टिसा सम्रकता है। यही धमशास्त्रों का मत है | अन्यथा 
साम्यवाद कब प जीपतियों की तरह निरापराध आशियों के रक्त से साँ 
मदिनी के अश्वल को मियोने ऋआ पक्तप्राती है ९ रर से कम आज रूस छा 
श्रन्तर्याट्रीय व्यवहार ह्वी अन्य प्‌ जीवादी राष्ट्रों के समच्ष प्रमणरूप में 
पर्य्याप्त है । 

फ़िर भी आरचये है कि जो नित खुले बाजार शान्ति, सुव्यवत्या 
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और न्याय का ढोंग रचकर शअसंख्य देशभक्त और मानव प्रेमियों को 
शहीद बनाते हूँ । बढ़े २ महासमर श्र युद्ध ठान कर कोटि २ निरीह 
जन समूह के रक्त से द्दोली खेलते हैं । क्ूर से ऋर नर संद्दारक श््तरों 
का निर्मोण कर असहायों की सत्ता दृड़पते हैं | वलातू उनके पेढ के 
साधन छीन कर उनमें वेकारी दरिद्रता और हुराचार फैला भूख से 
तड़पा कर मरने के लिये वाध्य करते हूँ । वे ही साम्यवाद पर आज हिंसा 
का आरोप करते हैं। दिन रात हिंसा करते हुए भी अहिंसा का उपदेश 
देना प'जीवाद और साम्राज्यवाद का ही काम है । हमारे धर्माधिकारी 
भी स्वार्थवश अपनी व्यस्थाञ्रं द्वारा इस का समय न करते हैँ । पाश- 
विक-श्रत्याचार से उत्तेजित दोकर प्रतिकारवश यदि कोई भूल कर वैठे 
या के अमानुपिक बवरताप्‌ण व्यवद्वारों के विरुद्ध यदि कोई जुवान खोले 
तो वह पापी, राजद्रोद्दी और श्रधामिक है | उसकी किस्मत नृशंसता की 
नुकीली कलम से बदल देना चाहिये । फांसी भर कालापानी तो उस के 
लिए मामूली बात है| पर लक्ष २ अ्रसद्याय मानव की दिन दिदाड़े 
नशंसता पर्चक बलिदान चढ़ाने वाले तथा स्वर्य श्रपनी वासना तृप्ति द्वित 
उन्हें सर्वस्व उस्सर्ग करने के लिये बाध्य करनेवाले को खली छुट्टी | एकट्टी 
काम में एक की निन्‍्दा ओर दूसरे की प्रशंसा, एक के कर्मों का फल कहा 
जाय और दूसरे के लिये पशुबल का प्रदर्शन ! खूब ! न्याय और धर्म की 
कैसी विडम्बना है ९ 

सच तो यह हैं कि साम्यवाद के बिना हिंसा की भावना दब ही 
नहीं सकती | जब तक प्‌ जीवादी भर साम्राज्यवादी प्रवृत्ति नष्ट नहीं 
दोती, तब तक अहिंसा का कोरा उपदेश देना, निःशस्त्रीकरण का 
आडम्बर रचना और संसार को धोखा देना है। आज अ्रहिंसा का उपदेश 
केवल गुलाम और उत्पीड़ितों के लिये ही हैं, शासक और स्वयम्थुओं के 
लिये नहीं । जब तक यद्द वैषम्य दूर नहीं होता, उस्त समय तक शान्ति 


और अहिंसा का प्रचार भारी प्रवद्चना है ॥ 
९७, भारतवर्ष और साम्यवाद--भारुतवर्ष ब्रिटिश साम्राज्य द्वारा 
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पदलित और विदेशी वनियों द्वारा घुरी तरह लूटा जा रद्टा है। किन्त 
इसकी जड़ को खोसला करने वाले भारतीय कीट-पतज्गों की संख्या भी 
कुछ कम नहीं | एक तरफ़ इसे मज़द्ब और धर्म वाले छूटते हैं तो 
दूसरी ओर जम्ींदार और सेठ-साहूआर | एक हाथ से राजे महाराजे 
बिचोड़ते हैं तो दूसरे से अज्ञानता और परम्परागत कुरीतियाँ और इन 
सब के शिकार हैं श्रभागे नव्बे प्रतिशत -क्रिसान, और 'मज़दूर | उफ ! 
हस प्राचीन प्रसाद को भत्मावशेप बनाने सें इसके अपने दीप क्‍या कम 
भमकते हैं | इसका उपाय तरुण,भारत के हृदय सम्राट परिडत जवाहर 
लाल नेहरू के शब्दों के एकमान्न “साम्यवाद” ही है। मृतप्राय रूस के 
विश्व के मानचित्र पर चमकाने वाला, शोषक व्याधियों से विश्व को 
सतर्क करने ज्वाला एक मात्र यह साम्यवाद ही तो है ? परन्तु प्रतिक्रिया- 
बादी इसे भारतीय स्वतन्त्रता आन्दोलनके लिये घातक और पश्चिमीय तथा 
धर्म भूमि भारत के सर्वया अनुपयुक्त कहते हैं ! ऐसे ही लोग आगे 
चलकर स्वार्थथश हिटलर, मुसोलिनी भौर जनरल फ्रॉँको बनते हैं, 
जिन्हें मानवता के रक्त से होली खेलने में मज़ा आता है। पराधीन 
भारत में ऐसों की क्‍या कमी ९ 
आज समस्त सम्तार पूंजीवाद और साम्राज्यवाद से आर्कातत है, इनसे 

छुटकारे के लिये वह छुटपटा रहा है। इस पाशविक पंजे से मुक्त करने 
के लिये साम्यत्ाद सब को एक मोर्चे पर सद्भठित्त होने की प्रेरणा कर 
हा है। शोषक-शाशक अपने स्वार्थ सिद्धि में बाधा पड़ती देख कर 
फैसिल्ट के रूप में संघवद्ध हो उसे कुचलने के लिये कटिबद्ध हो चुके 

* वर्तमान विश्वकाँति में इन्हीं दो शक्तियों का संघर्ष है। 

पहलित भारत भी विश्व का एक भ्ज्ञ होने के नाते संसार के खून 

ने वालों में स्वाभाविक रूप से विदद्ध दो जाता है और वृटिश साम्राज्य 

द उनके पक्त में। इस तरद्द भारत का मुक्ति आन्दोलन सामयिक विश्व- 

तिकाएक भाग़ बन जाता है, जिसे स्राम्यवाद और-भी अधिक स्पष्ट 

गैर सुदृदद कर जगत के सर्वहारा आन्दोलन से संयक्त *+ 3ै-- + | फिर 


श्श्ड चेंद्‌ श्रीर साम्यवा द्‌ 
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भला यद्द घातक कैसे ? 

मैं मानता हूँ कि यहाँ विदेशों सरकार है, मारत पर विदेशियों का 
राज्य है। साम्यवाद के नाम से भड़क कर देश के पूंजीपत्ति, जमींदार, 
मिलमालिक, सेठ साहूकार और सप्राट एवं धर्माचार्य सब उससे मिल. 
जायेंगे और स्वत्तन्त्रताप्रथ पर बढ़ते हुए प्रगतिशील भारत के मार्ग 
में रोड़े अब्कायेंगे। प्र में पूछतः हूँ चन्द उज्धुलियों पर गिने जाने 
बाल्ते व्यक्तियों के अतिरिक्त कितने मारत-हिंत के साथ ही हैं. ? और 
अब तक पीछे ढकेलने में क्या कोर ऋसर ही बाकी उठा रक़्खा जरा 
विगत इतिहास पर दृष्टिप्रात तो करें ! बुभुक्षित भारत के रक्त को चूस 
कर विदेशों की सैर-सपाठे और ऐश्याशी में पानी की तरह बहाना, 
विदेशी शासकों के संक्रेत पर क्रठपुतली की तरह नाचना तथा एक तरफ 
से गरीबों को लूटकर दूसरे तरफ से चन्द चाँदी के डुकड़े कुछ संत्याओं 
को देकर शझ्पने पाप को छिपाना ही तो इनकी देशभक्ति है? यदि 
इससे कुछ अंघिक है तो वह्ट साम्यवाद और उनके संचालकों की |नन्‍्दा ! 
स्वदेशी आन्दोलन थीर राष्ट्रीयता तो उनके व्यापार और शोषण के साधन 
मान्न हैं। 

“सच तो यह दै कि स्व॒राज्य का अथ शअज्गरेज़ों के स्थान में भारतीयों 
का शोषण-शासन नहीं, और न हैं वह केवल मुद्ठी मर धन्तासेंढों और 
शम्नाठों के लिये । भारत में तो नब्बे प्रतिशत मजदूर और किसान बसते 
हैं। देश के इस दुखी अजद्भ का उद्घार ही वास्तविक अर्थों में भारतीय 
स्वराज्य की रूप रेखा है ! वे अपने को पढ़े लिखों की वराबर समभने 
लग जाये | अपने आप पर विश्वास करने लगे । उन्हें अपने 
विचार बनाने की सुत्रिधा दो ! उनके पास अपनी जरूरतों और इरादों दी 
पत्ति के लिए सब प्रकार के साधन हों तभी भारत उन्नत होने का दावा 

सकेगा । यदि भारतीय थरामीण अपनी स्थिति और कर्तव्य को समझ 
जाएँ तो उन्हें किसी की अपेत्ता नहीं करनी होगी और न ये दश प्रतिशत 
कुंछ कर द्वी सकते हैं। इसके लिये 'तो जंरूरी है कि शोषण-शाम्रन के 
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मूल आरणों को स्पष्ट किया जाये, ताकि भारत कुएं से निकल कर 
गढ़े में न गिरे। हे । मु 

आश्चर्य हे कि जिन लोगों ने विदेशों से पूंजीवाद को लाकर भारत 
में बर्गयुद्ध का चीज बोया, बेकारी और वैषघम्य फैलाया तथा जो दिन-रात 
श्रमकारों का अपहरण कर पाश्चात्य फैशन, विलासिता और दुग्गुंणों में 
लिप्त हैं, वे ही इन सब - गेगों की मद्दौषधि “साम्यवाद”” को पाश्चात्य 
कह कर इसे भारतीय संल्कृति के लिए घातक द्वोने का ढिंढोरा पीदते हैं । 
शराब, फैशन की साभग्री, दवा, .मैशीनरी, विदेशी कपड़े ओर विदेशी 
रहन-सद्दन हेट-बूट पाश्चात्य नहीं यदि कुछ विदेशी और भारतीय 
संस्कृति के अतिकूल है तो वह उनकी दृष्टि में एम मात्र ' साम्यवाद” 
ही ] खूब ! समझ नहीं आती कि यह अकक्‍्ल के अन्धे फूंक मार कर 
परत उड़ाने की मृर्खटा कब तक करते रहेंगे १ 

कोई वस्तु थ्राह्म वा त्याज्य अपने गुणदोष के कारण हो सकती है न 
कि पूर्व या पश्चिमीय होने से, फिर भला साम्यवाद पाश्चात्य कैसे ? क्‍या 
वैदिक साद्ित्य के पद पद पर विभिन्न रूपों में इदका समर्थन नहीं किया 
गया है ? यह ठीक है कि दुर्भाग्यवश' आज हम योरुप के भ्रकाश में 
ही अपने घर की सम्पत्ति पहचानने के लिए आंखें उठाते हैं और आज 
बहुत कुछ पहचान भी रहे हैं | परन्तु इसका अभिप्राय यह नहीं कि यह 
सम्पत्ति पाश्चात्य वालों की ही है। यदि सब व्यापी प्र ने इस युग 
में उन्हें भी दिया है तो यह उन का सौभाग्य है। पर भारत उनका 
मोहताज़ नहीं । भारत में तो भारतीय समाजवाद द्ोगा जो इसकी पुरानी 
सौलिक सम्पत्ति है। रूस तो फेवल इस का एक प्रयोग कर्ता है--पथ- 
प्रदर्शक नहीं । 

खेद है कि फिर भी आये दिन गरीब भोली-माली जनता की 
गाढ़ी कमाई से गुलछरे उड़ाने वाले, उनके रक्त सञ्यय से विलास 
की होली रचने वाले सताधघारी और पूंजीवादी श्राज आरतीय 
भमकारों को जायतावस्था में जानकर बेचैन हो रहे हैं। थे पीड़ित, पत्ता- 
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ड्ित गरीबों की तोत्र प्रगति को पलटने के लिये. नित-नवे मंसत्र बांधते 
हैं। नवीन सभा-छुसाईटियों का सज्ञठन जिर्मींदार, महाजनों का पृष्ठपोपण, 
साम-दाम-दण्ड और भेद नोति का अवलम्बन, इनके आये दिन के 
करिएमे हूँ | परिस्थिति की संकरा गेल में चांद विद्धाऊए त्यामियों को 
रपटते देखकर अपनी मनोकामना को पूरी करने क्री कल्पना, इनका एक 
साधारण मनोरञ्ञन है। यही नहीं राष्ट्रीय, साम्यवाद और उसके 
निश्वद्द सेवकों को पानी पी-पी कर कोंसना ओर लाचिछित करना भी 
इनके क्लुपित जीवन की दिनचर्या का एक अक्ल है। किन्तु इन अल्प- 
संख्यक देशद्रोद्दियों की काली करतूतों से हमे हताश होन ही आवश्य- 
कता नहीं--सुरसरि किसके कीचइ उद्धालने से गन्दी हुई हैं--- 


मुँह पर पड़ा उसी के जिसने फलंक पे थूका ! 





वेद और साम्यवौष्छ 
का 


ऐप 
' रुन्दुछछ 
अराथि काणे विक्रटे गिरिंगच्छ सद्दान्वे । 
शिरिं विउस्य सत्वमिस्तेमिए्त्रा चातयामसि ॥ 
बऋ० १०११५०११९ 

हे धनद्दीन, कुरूप संकटमयी सदा अक्रोश करने त्राली दरिद्वते ! 
अपने साथियों सहित निजन पर्वत पर भाग ! अन्यथा वबचन्र के समान धढ़ 
अन्तःकरण वाले ( साम्यवादी ) मनुष्यों के उन प्रसिद्ध वीय्ये पराक्रम के 
द्वारा हम तेरा नाश कर देंगे | 

दाशनिक रहस्य--दुनिये में मनुष्य के सम्पुख प्रावः दो अ्रकार की 
समस्‍यायें सदा उपस्थित रहती हैं, एक तो प्रत्यक्ष जिन बद्द इन्द्रियों दवरां 
समर पाता है और दूसरा इन्द्रियों से परे परोक्ृ, जिसे चह अनुमान 
द्वारा जानता है | प्रथम का हल विज्ञान द्वारा होती हैं और दूसरे का 
दर्शन द्वारा । विज्ञान जिन समस्यात्रों को समाधान करने में असमर्थ 
होता हैं, दशन उसी को हल करने में द्वाथ बढ़ाता है | इसी से एक प्रत्यक्ष 
के सहारे काय करता है द्वितीय प्रत्यक्ष के आधार पर अनुमान के 
सहारे | एक से मोतिक आवश्यकताओं की पूर्ति द्वोती है इसरे स वौद्विक 
अशान्ति का परिशमन ] इस प्रकार मानव-जीवन में विज्ञान के बाद 
ही दर्शान की आवश्यकता एव स्थान है और चद् भी विज्ञान के अनुकूल, 
विदद्ध नहीं | कारण प्रत्यक्ष विज्ञान के आधार पर हां अनुमान द्वारा 
दर्शन का निर्माण होता है। > 


मनुष्य समाज में जब तक विज्ञान ओर दशन का सामझत्य रहा 
तब तक तो चद्द खूब फलता-फूलता रहा ! परन्तु जब से विज्ञान विनय 
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हुआ और मनुष्य उक्त रीति के विपरीत चलने लगा। तब से दर्शन 
का दुरुपयोग' आरम्भ हृथं और भारत में तो खूच ही हुश्रा है। पहले 
दर्शन मनुष्य के लिये था पश्चात्‌ मनुष्य दर्शन के लिये हुआ । जहां 
अत्यक्त के आधार पर अनुमान द्वारा दार्शनिक सिद्धान्तों का अनुसंधान 
होता था वहाँ दाशंनिक सिद्धान्तों के अनुकूल प्रत्यक्ष की व्यवस्था बनने 
ज्ञगा | फिर समाज एवं जीवन म विश्द्धलता तो फैलना द्वी डुआ और 
दार्शनिक सिद्धान्तों का स्वार्थान्ध व्यक्तियों द्वारा हुरुपयोग-अनिवाय॑ दी 
है | संसार में सबत्र यही दिखाई नेता है। भारत में भी पुनजंन्म, 
कर्मफल और सार्यवाद आदि दाशंनिक दिद्धास्तों की वही दरा हुई। 
जो हमारे वर्तमान जीवन एवं समाज में उत्साद और कर्मए्यता प्रदान 
करने वाले ये, उन्नति में सद्दायता और श्रन्याय के प्रति भय देने वाले 
बद्दी आज हमारे पतन के कारण ओर उत्थान में सव से बड़ा बाधक 
हो रहे हैं | गरीबों पप॒ मनमाना श्रत्याचार करने के साधन और पद- 
दलितों की दासता को स्थायी बनाने में सब से बड़े--सद्गायक द्वो रहे 
है । यही कारण है कि भारतीय किस्तान मजदूरों पर नित्य प्रति अमानु- 
पिक अत्याचार छोते हुए भी उनमें उससे मुक्त होने की भावना नहीं 
उठती और भारतीय सत्ताधारी इससे खूब्र लाम उठा रहे हैं । 
जिधर भी नजर उठाइये सर्वेन्न दुःख आदि के प्रत्यक्ष कारणों को 
रदते हुए भी “खुदा की मर्जी और भाग्य का-खेल एवं पूर्वक्र्मों का फल” 
यही दिखाई देता है | पता नहीं इन्हीं को ख़ुदा अपनी मर्जी बताने 
आता है अथवा इन्हें द्वी क्मंफल और भाग्य की सूचना मिलती हैया 
और देश वालों को भी ? पूर्वजन्म के किन कर्मों का फल हम क्या 
भोग रहे हैं--कब तक मोगेंगे श्रथवा यह पूर्व कर्मों का ही फल है-- 
इसे कौन दावा के साथ केद्द सकता है १ किसके पास अनुमान के अति- 
रिक्त प्रत्यक्ष प्रभाण दे? और क्या हम प्राय: अज्ञानतावश प्रत्यक्ष 
कारणों को भूल कर अनुमान करना प्रारम्भ नहीं कर देते १ इस तरह 
विज्ञान को भूल कर दर्शन के पीछे मरना मूखंता नहीं तो क्या हें ? 


भारत को युक्षामी फा कारण ११६ 
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उचित तो यह है कि यथाशक्ति विज्ञान और पुरुषा्थ के साथ थआगे 
, बढ़ते चल्ले जहां इनका प्रवेश सर्वथा रुद्ध हो जाय तब वहां से दर्शन 
और भाग्य का सहारा ले--न कि आरम्भ से ही। परन्तु आज तो दर 
बात पर कर्मंफल और भाग्य २ चिल्लाते फिरते हैं | देश्या के यहां जाकर 
व्यभिचार करे. जब गर्मी आदि बीमारियों से पीड़ित हों तो कहे माग्य 
में यही था, पू्वकर्मों का फल तो भोगना ही द्वोगा इत्यादि। खूब ! 
इतना द्वी नहीं अपित॒ प्रत्यज्ञ से सम्बन्धित मनुष्य के कर्मों के 
अनेक भेद हैं यथा - परम्परागत पैतृक कर्म, सामाजिक कर्म, तथा. वैय- 
क्तिक आदि । हम किसी दुःख के कारण को हूँढते समय केवल वैयक्तिक 
तक द्वी जा पाते हैं और वहाँ से समुचित समाधान न होने पर झट 
ईश्वर और भाग्य की दुह्ााई देने लगते हैं| पर इस वात को सर्वथा नूल 
जाते हैं कि हमारा जीवन एक पैतृक और सामाजिक भी है। जिसके 
फर्कों का फल हमें भोगने को मिलता है| इन तीनों जीवन के समूह को 
दी हम पूर्ण मनुष्य जीवन कद सकते हैं या यों कहें कि इन तोनों से ही 
मानव-जीवन का निर्माण होता है| 
यदि मनुष्य इन तीन कर्मों का अनुसंधान कर के फिर अनुमान को 
ओर जाय तो संसार में उसको समस्य्ये इतनी न उलके और न छह, 
इतना कष्ट द्वी उठाये। फिर तो वह भाग्य के भरोसे नतो पड़ा ही रहे 
ओर न विचारे ईश्वर के मत्ये ही अपना पाप सढ़े | तब तो वह उन 
कारणों को इड़ता के साथ दूर करते लगे जिससे उससे वैयक्तिक भौर 
सामानिक जीवन को कर भोगना पड़ता है | 
, एक बात और, दर्शन चस्तुतः अन्धानुकरण की वस्तु नहीं । कारण, 
दाशनिक विचारों में मतभेद का होना अनिवार्य हैं। यह अनुमान 
द्वारा जाना जाता है और अनुमान का आधार है प्रत्यक्ष | प्रत्यक्ष देश, 
काल और परिस्थिति मेद से अनेक है फिर अनुमान में तो भद होना 
द्वी हुआ | संसार के दा्शनिकों में मतभेद होने का यही एक मात्र कारण 
है। इसी से प्राचीन ऋषियों ने प्रत्यक्ष-जीवन एवं व्यवस्था की उदेज्ष 





निज 
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कर दाशनिक सिद्धान्तों के कोरा .मानने-मनवाने पर विशेष जोर नहीं 
दिया। वेदिक समाज के सदस्य सब द्ितकारी प्रत्यक्ष निय्रमों को पालते 
हुए इस विपय में स्वतंत्र थे। 

आज दुनिया में दाशनिक मतभेदों के कारण द्वी प्रायः मनुष्य 
समाज अनेक साम्प्रदायिक विभागों में बट कर एक दूसरे के खून का 
ध्याज्ता दी रहा है-- कम से कप भारत में तो दार्शनिक मतभेद के कारण 
ही दशंसता का नसन तांडव-नत्य नित्य-प्रति होती हैं और यही भारत 
की गुलामी का प्रधान कारण भी हे । चाहे इसे ईश्वर का वरदान कहे 
या अपने वेवकूफी का फल ? जब तक प्रोत्त को आज एक तरफ रख कर 
प्रत्यक्ष को सुधारा नहीं जाता तब तक हमारा कल्याण नहीं | परोक्ष की 
आशा में प्रत्यक्ष को नरक बनाना अवेदिकता और घोर मूखंता है । 

अत: आय॑ बन्धुओ ! व्याख्यान और वातों का सम्रय बहुत पीछे 
रह गया ! जनता की निगाह आ्राज तलवार की धार से भी अधिक तीतर- 
तर बन चुकी है। जागृति की भेरी-नाद विश्व के कोने कोने से सुनाई 
दे रहा है। अ्रव दूसरों को भुलाव के चक्कर में डाल कर अपना उल्लू 
सीधा करने का प्रयास बालू की दीवार वनाने से कम उपद्ास्यास्पद नहीं | 
अस्तु, प्रत्येक व्यक्ति को, समाज को, अपने असली रूप में प्रकट होकर 
ही काम करना कल्याण कर है| सीधे मार्ग पर बढ़ने के लिये संख्या 
बल की जरूरत नहीं । उस रास्ते पर केवल आदश वल द्वारा ही आप 
सफल मनोरथ वन सकते हैं, आदर्श बल और स्थाग-तप़स्या की भावना से 
ही प्राप्त किया जा सकता है। यही वेंदिक समाजवाद का मूलादर्श है | 
ईश्वर और भाग्य के भरोसे पर अकर्मश्य वन कर बैठना, द्वाथ पर 
हाथ रख कर अनुकूल अवसर की प्रतीक्षा करना, ईश्वर और धर्म की 
अवदेलना है । 

अपने मार तीय साम्यवादियों से भी चलते-चलाते कछ कह देना उचित 
धमभतता हूँ | बात-वात में,पद-पद्‌ पर पश्चिम का अन्वानुकरण प्रगति का 
नहीं, प्रत्युत पतन का परिचायक है | अनुकरुण का अथ है उन्नति को ओर 


आरतीय नवयुवकों से ! १२१ 
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ब्न्न 


अग्रसर होने का मगीरथ प्रयक्ष । अन्धानुकरण तो कोरी नकल है। इस 
के द्वारा मानवी-शक्तियों का विकास न द्ोकर मनुष्य कोरा नक्काल बन 
जाता है। केवल पूंजीपतियों को पानी-पी-पीकर कोसने, धर्म और ईश्वर 
के विरुद्ध नास्तिकता का प्रचार करने से साम्यवाद का प्रसार न डोगा ! 
पाश्चात्य जगत के सीमेन्ट और रोड़ों से भारत भूमि पर समहा का भव्य 
भवन न बन सकेगा और न दी रूसी-पोशाक पहन कर कोई प्रचारक 
जनता के हृदय में घर ही बना सकेगा ! यहाँ तो वैदिक सम्राजवाद का 
प्रासाद बनाने के लिये आप को हिमालय की ही भीमकाय शिलाओं 
“का व्यवद्ार करना पड़ेगा | जनता को जाग्रत करने के लिये लंगोटी लगा 

कर त्याग और बलिदान के पथ पर अग्रसर होकर अध्यात्मिकता और 
भौतिकता में सामझस्य विधान करना होगा | भय का विगुल नहीं, मोहन 
की मोहब्बत भरी मुरली को मुंह लगा कर सत्य और समता का स्वर 
अलापना होगा। जब सत्य ही साधन, अट्टिंसा द्वी अस्त्र और प्रेम की 
प्रणाली द्वारा समस्त संसार का उपकार ही तुम्हारा ध्येय है, तब तुम्हें 
क्या भय कि तुम्हारे विरोधियों की शक्ति और संख्या कितनी है ! 

अस्त भारतीय यौवन के प्रतिनिधियों ! देश और जाति के कामना 
केन्द्र नौजवानो !! जाग जाओ, जीवन और जाग्ति के क्षेत्र में ससार तुम 
से बहुत शआ्रागे निकल गया है, वे आगे दौड़ रहे हैं और तुम तोड़ रहें 
दो अगड्राइवाँ ! नीति और घुन के पक्के युवकों उठो, फरेव का शीशा 
तोड़ दो, विषमता का गला ब्ोंढ दो और दासता को दफना दो ! चैदिक 
समाजबाद का मूल मन्त्र और आधुनिक युग का यही सन्देश है | 

उतिष्ट ब्रह्मणसुपते देवान्‌ यज्ञेन बोधय । 

आयु: प्राय प्रजा पशून्‌ कीति यजमान च वर्धय ॥ अथववेद ॥ 

है ज्ञान के स्वामिन्‌ | उठ !! सत्कर्म एवं पुरुषाथ द्वारा विद्वानों में 
जागृति उत्पन्न कर । आयु, जीवन, संतति, पशु पालन, कीर्ति, और सत्कर्म 
करने वाले साम्यवादी क्रान्तिकारियों का बल बढ़ाओ | 

# दति शम # 


